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प्रकाशकीय 


वर्तमान युग में जैन भ्रध्यात्म के प्रचार-प्रसार में आध्यात्मिक 
सत्पुरुष पूज्य श्री कानजी स्वामी का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा है। 
एक तरह से कहें तो वर्तमान भौतिक चकाचींध की तरफ उलकत 
जगत को वहाँ से हटाकर तत्त्वज्ञान की प्रेरणा देनेवालों में उनका 
श्रग्रणी स्थान है। उनके निमित्त से सारे देझ्ष में एक श्राध्यात्मिक 
क्रान्ति का सूत्रपात हुआ, जिसके श्रन्तर्गत अनेक महत्त्वपूर्ण कार्य सम्पन्त 
हुए। जिसकी श्खला में पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट भी एक 
महत्त्वपूर्ण कड़ी है। 

उन्हीं पूज्य स्वामोजी की देनिकचर्या के अन्तर्गत सायंकालीन 
तत्त्वचर्चा की महत्त्वपूर्ण भूमिका रही है । इस तत्त्वचर्चा का सुव्यवस्थित 
संकलन 'ज्ञानगोष्ठी' के नाम से प्रकाशित करते हुए पण्डित टोडरमल 
स्मारक द्रत्ट अत्यन्त हपे का भ्रनुभव कर रहा है। 

यह 'ज्ञानगोष्ठी' पुस्तक पृज्य स्वामीजी द्वारा की गई सायंकालीन 
तत्त्वचर्चा में समागत विविध प्रकार के प्रश्नोत्तरों का संकलन हे। यह्‌ 
सायंकालीन तत्त्वचर्चा उनकी साधनाभूमि सोनगढ़ में उनके जीवनपर्येन्त, 
लगभग ४४५ वर्षो तक अ्रनवरतरूप से संचालित होती रही है। इसके 
माध्यम से गुरुदेवश्री अनेक भूढ़ रहस्यों का रहस्योद्धाटन करते थे । 
देनिकप्रवचनों के सम्बन्ध में उत्पन्न होनेवाली शंकाओं का समाधान तो 
इसमें होता ही था, बल्कि सारे देश के मुमुक्षुगण अ्रपने-अपने गाँव के मुमुल्षु 
मण्डलों द्वारा संचालित देनिक प्रवचन-गोणष्ठियों में उत्पन्त होनेवाली 
शंकाओं को भी सोनगढ़ में जाकर दूर किया करते थे । 

भ्रात्मधर्म (आध्यात्मिक मासिक पत्र) का प्रकाशन विगत जुलाई 
१६९७६ से श्री टोडरमल स्मारक भवन जयपुर में डॉ० हुकमचन्दजी 
भारिल्ल के सम्पादकत्व में होता रहा है। श्रगसत १६८३ से आात्मधर्म के 
स्थान पर वीतराग-विज्ञान का प्रकाशन डॉ० भारिल्ल के सम्पादकत्व में 
ही प्रारम्भ हुआ । उनमें से जून १६८४ तक प्रकाशित हुई ज्ञानगोष्ठी 
का संकलन इस पुस्तक में हो चुका है। इसप्रकार जुलाई १६७६ से जून 
१ गा तक ८ वर्षो की ज्ञानगोष्ठी का प्रकाशन इस पुस्तक में किया 
गया हैं । 
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वर्तमान में पूज्य गुरुदेवश्री की अनपस्थिति में, उनके द्वारा प्रदत्त 
तत्त्वज्ञान को विकृृति से रोकने हेतु यह आवश्यक समभा गया कि पुज्य 
गुरुदेवश्नी के वचनों को भी जहाँ कहीं भी लिपिवद्ध किया जावे, वहाँ 
उनका प्रमाण अवश्य ही प्रस्तुत किया जावे; ताकि पृज्य गरुरुदेवश्री के 
नाम पर अन्य कोई भी व्यक्ति अपनी मान्यता अ्रथवा आग्रह को उनकी 
मान्यता के रूप में प्रचारित करने का महान अपराध न कर सके। इसी 
दृष्टिकोण को ध्यान में रखते हुए इस पुस्तक में प्रत्येक प्रश्नोत्तर को 
सप्रमाण ही दिया गया है। 

इस संदर्भ में पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट ने यह भी निणय 
किया है कि पूज्य गुरुदेवश्री के नाम पर प्रकाशित उसी पुस्तक को यह 
ट्रस्ट अपने सहित्य विक्रय विभाग में बिक्री के लिए रखे, जिसमें उनके 
बचनों को सप्रमाण प्रस्तुत किया गया हो । 
श्री टोडरसल स्मारक भवन का संक्षिप्त परिचय 

वर्तमान में पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट का सम्यस्ज्ञान के 
. प्रचार-प्रसार में महत्त्वपूर्ण योगदान है । इसका एकमात्र उद्द श्य तत्त्वज्ञान 
का प्रचार-प्रसार करना है ) इस उद्दं श्य की पति में यह ट्रस्ट अनेक गति- 
विधियों का संचालन विगत १७ वर्षो से करता भ्रा रहा है। 

श्रीमान सेठ पुरनचन्दजी गोदीका के द्वारा लगाये गए इस पौधे 
को डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल ने अपने कुशल निर्देशन में श्रभिसिड्च्चित 
किया है, जिसका परिणाम यह है कि इतनी अल्पावधि में ही इस पौध ने 
आ्राज एक वटव॒क्ष का रूप घारण कर लिया है। 

झ्राज इस भवन की छत के नीचे सोलह विभाग प्रमखरूप से कार्ये 
कर रहे हैं, जो निम्न प्रकार हैं :- 

१. वीतराग-विज्ञान विद्यापीठ परीक्षाबोर्ड का संचालन, जिप्तके 
माध्यम से सारे देश में पाँच भाषाओं में लगभग २०,००० (बीस 
हजार ) विद्यार्थी परीक्षा देते हैं । 

२. भारतवर्षोय वीतराग-विज्ञान पाठशाला समिति का संचालन, 
जिसके माध्यम से देश भर में ३५३ पाठ्शालाओ्ों का संचालन होता है 
उनमें से १७८ सायंकालीन पाठ्शालाओों के संचालन हेतु पाठशाला 
समिति जयपर से २५ ) रुपये मासिक अनुदान दिया जाता है, शेष 
की व्यवस्था स्थानीय समाज स्वयं करती है । 

३.. वीतराग-विज्ञान ( आध्यात्मिक मासिक पत्र ) का प्रकाशन 


९] प्रकाश्कीय ] 


जिसकी ग्राहक संख्या एक वर्ष के भ्रल्पकाल में ही छः हजार तक पहुँच 
चुकी है । इसके आधार पर ही मराठी, कनन्‍्नड़ एवं तमिल भापा के 
आात्मधर्मों का सम्पादन होता है । 


४. जनपथ प्रदर्शक ( पाक्षिक समाचार पंत्र ) का प्रकाशन, 
जिसकी ग्राहक संख्या तीन हजार तक पहुँच चुकी है । 

५. श्री टोडरमल दिगम्बर जेन सिद्धान्त महाविद्यालय का 
संचालन, जिसके द्वारा समाज में विलृप्तप्राय होती जा रही विद्वत्परम्परा 
को सुरक्षित रखा जा रहा है। इस महाविद्यालय से श्रवः तक ४४ जन- 
दर्शन शास्त्री एवं ६ जैनदर्शनाचार्य विद्न समाज को प्राप्त हो चके हैं । 


६. पण्डित टोडरमल स्मारक टुस्ट एवं श्री कुन्दकुन्द कहान 
दिगम्वर जत तीयंसुरक्षा दृस्ट की श्रोर से साहित्य प्रकाशन विभाग का 
संचालन, जिसके द्वारा प्रति वर्ष दशाधिक पुस्तकों का प्रकाशन कराया 
जाता है। श्रव तक टोडरमल स्मारक ट्रस्ट ने ५२ प्रकाशनों की विभिन्‍न 
आवृतियों में १० लाख ५० हजार से भी अधिक पुस्तक प्रकाशित की 
हैं। यहीं से श्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्बर जन तीथंसुरक्षा ट्रस्ट के 
प्रकाशन विभाग ने गतवर्ष में २ लाख ५० हजार रुपये का साहित्य 
प्रकाशित किया है । 

७. अखिल भारतीय जैन युवा फंडरेशन का संचालन, जिसके 
माध्यम से फंडरेशन की लगभग २७७ शाखाओं का संचालन किया जा 
रहा है। इसके साहित्य प्रकाशन ब्यूरो' के माध्यम से अव तक ८ पुष्पों 
में 5१ हजार प्रतियाँ प्रकाशित हो चुकी हैं । 

८. सत्साहित्य विक्रप विभाग का संचालन, पण्डित टोडरमल 
स्मारक ट्रस्ट ने मात्र गत एक वर्ष में ३.लाख २० हजार रुपये का घाभिक 
साहित्य विक्रम किया है, जो अपने आप में एक कीतिमान है। 

&; ठेप प्रवचनों को सुरक्षा, भ्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्वर जैन 
तोर्थंसुरक्षा ट्रस्ट के माध्यम से पृज्य गुरुदेवश्ली के समस्त टेप प्रवचनों की 
सुरक्षा की जा रही है। 

१०. प्रवचन प्रसार योजना का संचालन, अखिल भारतीय जैन 
युवा फंडरेशन की केन्द्रीय शाखा द्वारा पृज्य गुरुदेवश्री आदि के टेप प्रवेचनों 
के विक्रय की व्यवस्था की जाती है, जिसके द्वारा श्रव तक ७५ हजार 
रुपये के कंसिट विक्रय किये जा चुके हैं। 5 ५४ . 

११.अवचनकार उपलब्ध करना, सम्राजः में विभिन्‍न पर्वो के 


ज्ञानंयोष्ठी: | [७ 


अंवसरे पर प्रेंवंचनकार , विद्वान' उपलब्ध कराने की व्यवस्था यहीं से की 
जांती है, जिंसके अन्तर्गत इस वर्ष पश्नूषण पर्व पेर . रें5०६ स्थानों से माँग 
आने पंर १८३४ जंगहों पर विद्वानों की पूति की गई है।' 

१२. प्रचार विभाग, श्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्वर जैन तोर्थ॑सु रक्षा 
ट्स्टं'की ओर से समांज में निरन्तर 'तत्त्वप्रचार हेतु प्रवचंनकार विद्वानों 
के प्रॉंग्रोम बंनांकर  अंमण कंरायों जांतां है इसके माध्यम से वर्तमान 
में तीन विद्वान स्थायीरूप से कायें कर रहे हैं तथा १४ विद्वान अस्थायी रूप 
से कार्य कर चुके 


१३, वीतराग-विज्ञान प्रशिक्षण शिविरों का संचालन, इसके 
मांध्यमं से श्रब॑ तक सारे देश में 'विभिन्‍्न .स्थानों पंर श्रायोजित १८ 
शिविरों में ३३३६ प्रशिक्षित अध्यापक तेयार किये जा चके हैं। 

' १४, लघ शिक्षेरं! शिविरों का संचालन, इसके माध्यम से अ्रव 
तक शताधिकं शिविर लगाये जा 'चके हैं। / ' 

१५, श्री सीमंघर जिनालय का संचालन, इसमें प्रतिदिन लगभग 

२५० व्यवित' दशेन-पूजने हेतु आते हैं । * 
. १६. आध्यात्मिक शिक्षण शिविर का संचालन, विगत ६ वर्षों से 
यहाँ एंक पन्द्रेह दिवसीय शिविर लगाया जाता है, जिसमें देशभर के 
मूर्धन्य. विद्वान्‌ जैसे श्रीयुत्‌ु पण्डित लालचन्दभाई मोदी, वाबू 
जुगलकिशो रजी युगल, पं० ज्ञानचन्दजी, पं०- नेमीचन्द भाई रखियाल, पं० 
धघननालालजी ग्वालियर, पं० केशरीचन्दजी 'धवल श्रादि पधारते हैं तथा 
डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल, पं० रतनचंन्दजी भारिल्लं, पं० भ्रभयकुमारजी 
जेनदशेनाचायें आदि तो यहाँ रहते ही हैं। श्रादरणीय पं० वाबूभाईजी 
भी विग्रत २ वंषों से यहाँ स्वास्थ लाभ हेतु रह ही रहे हैं। उससमय भी 
उपरोक्त सभी के प्रवचनों व कक्षाश्रों का लाभ मिलता है। इसप्रकार यह 
शिविर अपने स्तर का श्रनोखा शिविर होता है, जिसमें गतवर्ष ७५० 
भाई-बहिन बाहर से पंधारे थे । 

इसके अलावा अन्य छोटे-छोटे अनेक कार्य यहाँ से सेम्पन्न किये 
जा. रहे हैं। विस्तारभय से उन समस्त कार्यों का विवरण यहाँ नहीं दिया 
जा रहा है । 

उक्त सम्पूर्ण- कार्यों के संचालन में लगभग २४५ व्यक्तियों की एक 
टीम. यहाँ कार्य कर रही है। इसी का यह परिणाम है कि सारे समाज 
की आश्याभरी निगाहें श्राज इसी ट्रस्ट की ओर लगी हैं। 


झः] [ प्रकाशकीय 


सभी प्रकार के तात्विक, घामिक एवं सामाजिक कार्यों में 
समाज इस टोडरमल स्मारक भवन के ही विद्यार्थियों, प्रवचनकारों, 
प्रतिष्ठाचार्यों श्रादि की माँग करती है; जिसकी यथासंभव पूतति भी की 
जाती है । ग 

श्री वाबुभाईजी मेहता के यहाँ रहने से हमें श्रत्यघिक प्ररणा 
मिलती रहती है, जिससे हमारी कार्य करने की क्षमता भी हिंग्रुणित 
हो गई है। 
श्राभार प्रदर्शन 

सर्वप्रथम ज्ञानयोष्ठी पुस्तक के सम्पादक डाँ० हुकमचन्दजी 
भारिलल को घन्यवाद देता हूँ, जिनके निर्देशन में इस पुस्तक का यह 
सुन्दरतमरूप सामने आया है। उन्होंने इसके प्रत्येक विपय को खूब 
वारीकी से जाँचा है, व्यवस्थित कराया है। पाठकों को जानकारी कराते 
हुए मुझे यह गौरव का अनुभव हो रहा है कि प्रारंभ में इस ज्ञानगोप्ठी 
के ३२ पेज छप भी चुके थे, लेकिन उससे डॉ० साहब को सन्तोप नहीं 
हुआ तो उन्होंने वे पेज कंन्सिल करा दिए शरीर उन पेजों को फिर से 
छपाया गया। इसके पीछे भी यही भावना थी कि पृज्यं गुरुदेवश्नी के 
वचनों का जो भी साहित्य श्रकाशित किया जाय, वह पूर्ण व्यवस्थित 
एवं प्रामाणिक हो । 

उन्हें इस- कार्य में श्रत्यघिकरूप से पण्डित श्रभयकुमारजी श्षास्त्री 
ने सहयोग दिया है। जिन्होंने बहुत श्रम करके इस कार्य को सम्पन्न 
किया है। सभो प्रर्नोत्तरों को १८ विपयों में बॉटकर व्यवस्थित 
किया। मात्र संकलित ही नहीं किया, बल्कि प्रत्येक विषय को सरलता 
से कठिनता की शोर व्यवस्थित किया, जिससे वह विषय पाठकों को 
हृदयंगम हो सके। किसी पुस्तक का किसो भाषा में अनुवाद कर देना 
सरल कार्य है; छेकिन सारी ज्ञानगोष्ठी को विषयानुसार वर्गीकृत करके 
उसको व्यवस्थित करना, उससे भी श्रधिक कठिन कार्य है; अ्रतः ट्रस्ट 
उनका शअत्यन्त श्राभारी है। 

इसके सम्पादन में क्या-क्या किया गया है - इसे डॉ० साहव ने 
अपने सम्पादकीय लेख में स्पष्ट कर दिया है। 

विगत श्राठ वर्षो से इंस ज्ञानगोष्ठी की मूल सामग्री को गुजराती 
भाषा से हिन्दी में अनुवाद करने का कार्य श्रीमान्‌ पण्डित गम्भी रचन्दजी 
वैद्य अलीगंज कर रहे हैं। उनका भी मैं हृदय से आभार व्यक्त करता 


ज्ञानगोष्ठी ॥- [ €६ 


हूँ कि श्राज शरीर की रुण्ण भ्रवस्था में भी वे इस अ्रनुवाद आदि के कार्य में 
अनवरतरूप से कार्य कर रहे हैं। हि ह 


“हमारे प्रकाशन विभाग के व्यवस्थापक पण्डित राकेशकुमारजी 
शास्त्री, जेनदशनाचाय को भी घन्यवाद देता हूँ, जिन्होंने कठोर श्रम 
द्वारा - इसके मुद्रण की - सुव्यवस्था करके पुस्तक को सुन्दर रीति से 
प्रकाशित किया । 

"इस पुस्तक के प्रूफ संशोधन का कार्य बड़ी ही निष्ठा एवं जिम्मेदारी 
के साथ पण्डित वीरसागरजी शास्त्री, जेनदर्शनचार्य ने किया है, अतः वे 
भी घन्यवाद के पात्र हैं ।  म 
; पुस्तक प्रकाशन की कीमत कम करने हेतु जिन महानुभावों की 

राशि प्राप्त हुई है, उनके नाम निम्न प्रकार हैं :- 


१. श्रीमती मोहनीदेवी रंगुलाल जेन, सदर वाजार, दिल्ली २,५००) 
२. श्री नेमीनाथ दि० जन जिनबिम्ब महोत्सव समिति, 


* मुजफ्फरनगर १,००१) 
, ३. श्री दुलीचंद जुगराज जन, बम्बई १,००१) 
४. श्री छोटालाल भीखाभाई, बम्बई १,०००) 
५. श्रीमती लीलाबेन छोटालाल मेहता, वम्बई १,०००) 
६. श्रोमती ऊषाबाई कुन्दनलाल जैन, इन्दौर १,०००) 
७. श्री हुकमचन्द जेन, श्री भगवानदास शोभालाल सागर ६००) 
८. श्री प्रतापराय पी० शाह, मधुर प्रहलाद, राजकोट ५०१) 
£. श्रीमती चम्पादेवी तखतराज जेन, कलकत्ता ३०१) 
१०. श्रीमती सविताबेन माणिकलाल गाँवी, वम्बई | २५१) 
११. श्रीमांन सितावराय लक्ष्मीचन्द जेन, विदिशा १५१) 
१२. श्री सुरेशंचन्द जेन, बजाजनगर, जयपुर १११) 
“१३. श्रीमती गुलकन्दाबेन सुन्दरलाल' जन, भिन्‍ड 8 
 हस्ते-श्री श्रीचन्द जन, सोनगढ़ - १०१) 
१४. श्री जीवनदास गोवद्ध नदास परीख, बम्बई १०१) 
१४, श्रीमती. कुसुमबेन फतेहचन्द, बम्बई १०१ 
१६, श्रीमती प्यारीबाई मानिकचंद जेन, मु गावली १०१) 
१७, श्रीमती शशिप्रभासोनी, हस्ते श्रो प्रेमचंद संवो, जयपुर १०१) 
१८, श्रो मनन्‍नुलाल जेन एडवोकेट, सागर १०१) 


१६, श्री ज्ञान्तोलाल सौगानी,. महिदपुर १०१) 


१०] [ प्रकांक्षकीय 


२०. श्री मदनराज छाजेड़, शास्त्रीनगर, जोधपुर १०१) 
२१. श्री दि० जेन पंचायत, किशनगढ़, रेनवाल १०१) 
२२. श्री वंडी केशरीमल जेन, प्रतापसदन, इन्दौर १०१) 


२३. श्री हुलाशचन्द काशलीवाल, जिनेन्द्र एण्ड कम्पनी, कलकत्ता १०१) 
२४. श्री कपूरचन्द महावीरकुमार जेन लवाणवाड़े, जयपुर १०१) 


२५. श्री तोतालाल जैन वकील, इन्दौर १०१) 
२६. श्री नरेन्द्रकुमार जैन शिक्षक, जबलपुर १०१) 
२७. श्री पुनमचन्द छाबड़ा, इन्दौर १०१) 
२८. श्रीमती गुणमालादेवी राजकुमार जैन, जयपुर १०१) 
२६. गुप्तदान, हस्ते - शरद जैन, वापूनगर, जयपुर १०१) 
३०. श्री रावजी जीवराज शहा, म्हसरूल १०१) 
३१. पं० महेन्द्रकुमा रजी शास्त्री, चौधरी मशीनरी, भिण्ड १००) 
३२. श्रीमती मनफूलदेवी, जयपुर ह ५१) 
३३. श्री अमृतलाल मंगलदास, वम्बई ५१) 
३४. ब्र० जमनावेन घेवरचन्द जन, खेरागढ़ ५१) 
३५, श्रीमती मोराबाई जन, महावीर चौक, भिण्ड ५१) 
३६. श्रीमती उमरावदेवी भेंवरलाल दाह, जयपुर ५१) 
३७. श्री सी० एल० शाह, नवजीवन सोसाइटी, वम्बई ५०) 

कुल ; ११६४० 





अन्त में हम सबके शिरोमणि प्रातःस्मरणीय पृज्य श्री कानजी 
स्वामी के चरणों में श्रद्धाउजली अ्रपित करते हैं, जिन्होंने तत्त्वोपदेश के 
द्वारा हमें सच्चे सोक्षमार्ग का यथार्थ विवेक जागृत कराया। हम सब 
उनके द्वारा दिये गये श्राध्यात्मिक प्रश्नों के उत्तरों के इस संकलन 
ज्ञानगोष्ठी” के माध्यम से अपने तत्त्वज्ञान को निर्मल करें - यही 
भावना है । | 


- नेमीचन्द पाटनी 
मंत्री, पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट 


74 के ह 


कर सम्पादकोय 
पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी ने सर्वेश्वेष्ठ दिग्रम्वराचार्य 
.'कुन्दन्कुन्द के समयसारादि भ्रन्थों को श्राघार ' वनाकर इस युग में जिस 
आध्यात्मिक क्रान्ति का सूत्रपात किया, शंखनाद फूँका; उससे ,आज जन 
समाज में कौन अभ्रपरिचितं है ? प्रतिदिन २ घंटे प्रवचन .एवं ४५ मिनट 
'की चर्चा के माध्यम से उन्होंने एक ऐसे श्राध्यात्मिक युग का निर्माण 
किया; जिसने आध्यात्मिक स्तर..पर समस्त जेन समाज को आनन्‍्दोलित 
कियां, छिन्न-भिन्न स्वाध्याय-परम्परा को पुनर्स्थापित किया । ॥॒ 
सिद्धान्ताचार्य पण्डित कंलाशचन्दजी, वाराणसी के शब्दों में :- 
व “कोई स्वीकोर करे या न करे, किन्तु यदि कभी किसी तटस्थ 
इतिहासज्ञ ने जैन समाज के इत्त तीन दशकों का इतिहास लिखा तो वंह 
इस ' युग के इस काल को 'कानजी युग” ही स्वीकार करेगा; क्योंकि वह 
जब इस समय के पत्रों को उठाकर देखेगा तो उसे उन पत्रों की चर्चा का 
प्रधान विषय कानजी ही हृष्टिगोचर होंगे। पत्रों में विरोध भी उसी का 
, होता है, जिंसका कुछ विश्वेष अस्तित्व होता है। विरोध से ही व्यक्ति का 
व्यक्तित्व श्राँका जाता है । जो उस विरोघ में भी अ्रडिग रहता ,है, वही 
उसकी महत्ता का सूचक होता. है ।”? 
| उनकी इस आध्यात्मिक कान्ति में आध्य।त्मिक मासिक आत्मघर्म 
की भी महत्त्वपूर्ण भूमिका रही है। उसमें उनके प्रवचन व चर्चा 
नियमितरूप से प्रकाशित होते रहे हैं । ; 
जुलाई १६७६ में हिन्दी श्रात्मधर्म का प्रकाशन-कार्य जयपुर से 
आरंभ हुआ और उसका सम्पादन-कार्य मुझे सौंपा गया। यह कार्य मुझे 
सौंपकर पूज्य गुरुदेवश्री ने मुझ पर जो विश्वास व्यक्त किया था, उसके 
ही सहारे मैंने. पूरी शवित से उसे निखारने का श्रथक्‌ प्रयास किया। मेरा 
' विचार आरंभ से ही रहा है कि इसमें प्रकाशित प्रत्येक लेखमाला अन्त में 
पुस्तकाकार प्रकाशित होकर स्थायी रूप अहण कर ले । इसी दृष्टिकोण से 
मैने सम्पादकीय भी लिखे; जो भ्राज घ॒र्में के दशलक्षण, क्रमवद्धपर्याय, 
जिनवरस्य नयचक्रम्‌ और चेतन्य-चमंत्कार के रूप में पुस्तकाकार प्रकाशित 
हो चुके हैं। समयसार, नियमंसार व ब्रव्यसंग्रह पर हुए गुरुदेवश्री के 
प्रवचन भी इसी विचार से आद्योपान्त क्रमशः प्रकाशित्‌ किये गये । 


-]. सम्पादकीय, जैन सन्देश, मथुरा : १६ जुलाई, १४७६ , 


१२] [ ज्ञानगोष्ठी 


. 'प्रवचनरत्नाकर! आ जाने से समयसार के प्रवचनों का प्रकाशन 
तो खटाई में पड़ गया है, पर नियमसार और ब्रव्यसंग्रह पर हुए प्रवचनों 
का प्रकाशन भी शीघ्र ही किया जावेगा । 

ज्ञानगोष्ठी' शीर्षक से प्रकाशित होनेवाली तत्त्वचर्चा को भी 
इसी हृष्टिकोण से व्यवस्थित किया गया था | इसके समाप्त होने का तो 
कोई सवाल ही नहीं था; फिर भी इस ज्ञानगोष्ठी का मूल स्रोत तो अब 
समाप्त ही हो गया है । 

हमारी संस्था के सुयोग्य मंत्री श्री नेमीचेन्दजी पाटनी ने मेरा 
ध्यान इस शोर खीचा तो इसके प्रकाशंन का निश्चय कर लिया गया। 

यद्यपि यह 'ज्ञानगोष्ठी' आत्मघरमम के समय ही सम्पादित हो चुकी 
थी, तथापि इसे पुस्तकाकार प्रकाशित करने के लिए बहुत काम शेष 
था। विभिन्न शीषंकों के अन्तर्गत विषयों का वर्गीकरण करके विषय को 
एक ऐसे क्रम भें व्यवस्थित करना था; जो सरलता से कठिनता की ओर 
जानेवाले सिद्धान्त के अ्रनुरूप हो, पढ़ते संगय एक के वाद एक बात स्पष्ट 
होती चली जावे, जिससे पठन-अ्रवाह में अ्रवरोध उपस्थित न हो । 

मैंने यह कार्य अपने अभिन्न सहयोगी श्री श्रभयकुमारजी शास्त्री 
को सौंपा । उन्होंने बड़े ही श्रय से यह कार्य सम्पन्न किया है। यद्यपि 
मैंने भी इसे श्राद्योपान्त अच्छी तरह देखा है, तथापि उक्त कार्य सम्पन्न 
करने में उत्का रंचमात्र भी सहयोग नहीं कर सका हैं । मुझे यह कहते 

- हुए रंचमात्र भी संकोच नहीं है कि उनके इस कार्य से मुझे पूर्ण सन्‍्तोष 

है, उनके उज्ज्वल भविष्य की मंगल कामना करता हूँ । 

इसमें श्राठ वर्षों में प्रकाशित ८५५ आत्मघर्म और ११ वीतराग- 
विज्ञान -इसग्रकार ६६ अंकों की ज्ञानगोष्ठी संकलित है। अठा रह शीष॑कों 
में विभाजित इस ज्ञानगोष्ठी में वे सभी विषय आ। गए हैं, जो अध्यात्म 
से संबंध रखते हैं; उन सभी शंकाओं-प्राशंकाओं के समाधान समा गए 
है, जो आज के आध्यात्मिक अध्ययन में पग-पग पर उपस्थित होते हैं । 

इसमें दिये गये श्रइनों के उत्तरन तो आकड़ों के घटाटोप से 
वोकिल ही हैं और न गोल-मोल भाषा के प्रयोग से अ्रस्पष्ट ही; इनमें 
आत्माथियों की सहज शंकाश्रों का मृदुल संवोधनों से सप्रमाण समाधान 
किया-गया है । जिनागम में प्रयुक्त अपेक्षाओं के न समझ पाने के कारण 
उत्पन्न होनेवाली शंकाशों का समाधान उचित श्रपेक्षाओं को बता-वत्ता 
कर किया गया है। गुरुदेवश्री के प्रवचन तो- प्रतकाकार बहुत प्रकाशित 
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हुए हैं, पर ज्ञानगोष्ठी प्रकाशन का यह नया प्रयोग है। संभव है इसमें 
कुछ कमियाँ रह गई हों । 

इसमें जो कुछ भी अ्रच्छाई है, वह पूज्य गुरुदेवश्री की है श्र जो 
भी-कमियाँ. रह गई हैं, उनका सम्पूर्ण उत्तरदायित्व हमारा है। यदि 
सजग पाठकगण उनकी ओर हमारा ध्यान श्राकर्षित करेंगे तो हम 
उपकृत होंगे और आगामी संस्करणों में यथासम्भव सुधार करने का यत्न 
करेंगे । ध्यान रहे - श्रागामी संस्करण आफसेट पद्धति से किया जायगा, 
अतः महत्त्वपूर्ण च्रुटियों का सुधार ही संभव हो सकेगा । 

हमें श्राशा ही नहीं, पूर्ण विश्वास है कि इससे आत्मार्थी समाज को 
भरपूर लाभ प्राप्त होगा । 'पूज्य गुरुदेवश्री द्वारा प्रवाहित अध्यात्मघारा 
को जन-जन तक पहुँचाने के अ्रनेक प्रयासों में यह भी एक लघु प्रयास है । 

आत्मार्थी समाज इसका भरपूर लाभ उठाये - इस पावन भावना 
के साथ विराम छेता हूे।... 

| - (डॉ०) हुकसचन्द भारिल्ल 
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प्रमुख आ्रधार-बिन्दु 


अपने जीवन-शिल्पी पृज्य ग्रुर-ेव श्री कानजी स्वामी से सायं- 
कालीन चर्चा में पूछे गये प्रइनों और उनके उत्तरों को प्रस्तुत संकलन 
रूपी माला में गूथकर प्रस्तुत करने का श्रवसर प्राप्त होने के कारण मैं 
अपने को गौरवान्वित श्रनुभव करता हूँ । 

मान्यवर डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल की प्रेरणा एवं भागदशंन 
से इस संकलन के कुछ आधार-विन्दु निर्धारित किए गए हैं, जो निम्न- 
अनुसार हैं। इन बिन्दुओं के श्राधार पर पढ़ने से इस पुस्तक का महत्त्व 
और अ्रधिक स्पष्टता एवं सरलता से समझा जा सकेगा-। 

(१) विषय-विभाजन :- जुलाई १६७६ से जुलाई १६८३ तक 
जयपुर से प्रकाशित झआात्मघर्म एवं श्रगस्त १६८३ से जून १६८४ तक के 
वीतराग-विज्ञान में 'ज्ञानगोष्ठी” स्तम्भ के अन्तर्गत प्रकाशित प्रइनोत्तरों 
को विभिन्न विषयों में विभाजित करके प्रत्येक विषय के भ्राधार पर एक- 
एक श्रध्याय बनाया गया है । 

हे विषयों का क्रम निर्धारित करने में निम्न हष्टिकोण अपनाया 
गया है । - 
सम्पर्ण जिनागम का केन्द्र-विन्दु एवं पूज्य गुरुदेव की वाणी की 
विद्विष्ट पहिंचान 'भगवान आत्मा! सर्वोत्कृष्ट एवं एकमात्र आश्रयभूत 
पदार्थ हैं, श्रतः प्रश्नम अध्याय भगवान आत्मा रखा गया है। 


भगवान आत्मा का स्वरूप समभने में एकमात्र निमित्तभूत 'देव- 
शास्त्र-गुरु व्यवहार से शरणभूत हैं, भ्रतः दूसरा अध्याय दिव-शास्त्र-गुरु 
रखा गया है। | द 

भगवान-शआ्रात्मा के श्राश्नय से आत्मानुभूति” प्रगट होती है। 


आत्मानुभूति का उपाय 'भेदविज्ञान है । आत्मानुभूति को ही भेदविवक्षा 
में 'सम्यन्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र” कहते हैं तथा इन तीनों 
की एकता ही 'मोक्षमार्ग है; भ्रतः तोसरे से आठवें अध्याय में ऋमश: 
आत्मानभूति, भेदविज्ञान, सम्यर्दशन, सम्यस्शान, सम्यकृचोरित्र एवं 
मोक्षमार्ग से सम्बन्धित प्रश्नोत्तर दिए हैं। सीट जल 2 


ध्वें अध्याय में मोक्षमागेस्थ जीव की भूमिका का ज्ञान कराने के 
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प्रयोजन से 'ज्ञानी श्रावक की अन्‍्तर्वाह्य दशा से सम्बन्धित प्रश्नोत्तर 
दिए हैं । 

इसप्रकार मोक्षमार्ग से सम्बन्धित आध्यात्मिक विषयों के वाद 
तत्त्वनिर्णय हेतु जिनागम में वहुचर्चित सैद्धान्तिक विषयों के श्राधार पर 
दसवें से सत्तरहवें श्रध्याय में ऋरमशः “द्रव्य-गुण-पर्याय, निमित्त-उपादान, 
निशचय-व्यवहार, प्रमाण-नय, कर्त्ता-कर्मे, क्रबद्धपर्याय एवं पुण्य-पाप' - 
इन विषयों का समावेश किया गंया है । 


,.._(२) विषय-विभाजन का आधार :- किस प्रइन को किस विषय 
के श्रन्तगंत लिया जाए - यह निर्णय करने में सबसे बड़ी कठिनाई यह थी 
कि एक ही प्रइन अ्रभेक विषयों से सम्बन्धित मालूम पड़ते थे । ऐसे प्रश्नों 
. का विषय-निर्धारण उनके सन्दर्भ के श्राधार पर किया गया है; जैसे - 

ः प्रइनक्रमांक १२२ सम्यग्दशन या भेद-विज्ञान के श्रध्याय में भी रखा जा 
'सकता था, परन्तु आत्मानुभूति के प्रयत्न के सन्दर्भ में पूछा गया होने से 


$ 


उसे आत्मानुभूति के अ्रध्याय में रखा गया है । 


(३) प्रश्नों के ऋम-निर्धारण का आधार :- यद्यपि प्रत्येक अध्याय 
में संकलित श्रधिकांश प्रइन आगे-पीछे के प्रश्नों से सम्बन्धित नहीं हैं, तथापि 
कई प्रदन लगातार परस्पर सम्बन्धित हैं, भ्रतः उन्हें क्रम में रखा गया है । 

श्रध्याय के प्रारम्भ में सरल' एवं विषय को अधिकतम स्पष्ट 
करनेवाले प्रश्न रखें गये हैं । 


(४) फ्रमाँक-पद्धति :- प्रत्येक प्रश्न के ऊपर दिये गये क्रमांक का क्रम 
भ्रादि से लेकर श्रन्त तक कायम रहा हैं; इससे यह पता चलता है कि 
पुरी. पुस्तक में कितने प्रश्नोत्तर हैं। तथा प्रइन के अन्त में दिया, गया 
क्रमांक मात्र सम्बन्धित अ्रध्याय का क्रमाँक है, इससे प्रत्येक. अध्याय के 
कुल. प्रदनोत्तरों की संख्या का पता चलता है । 

(५) प्रमाण-पद्धति :- प्रत्येक प्रश्न के अन्त में उस प्रश्न का प्रमाण 
भी दिया गया है कि वह किसमें, किस वर्ष के किस माह में, किस पृष्ठ से 
लिया गया है, ताकि इन भ्रइनों की प्रामाणिकता असन्दिग्ध रहे । 


प्रत्येक अध्याय, के अ्रन्त में उस विषय से सम्बन्धित भजन या 
उद्धरण दिए गए हैं। जैसे कारणशुद्धपर्याय के प्रकरण के भ्र्त में 
नियमसार के उस प्रकरण को उद्घृत किया है, जिसमें कारणशुद्धपर्याय 
की चर्चा की गई है । 
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इन प्रइनों का संकलन करते हुए मुझे पूज्य ग्रुरुदेवश्नी की वाणी- 
के माध्यम से जिनागम का मर्मे श्र श्रधिक स्पष्टता से भासित हुआ है," 
एतदर्थ उनके चरणों में विनम्र श्रद्धासुमन समर्पित करता हूँ। 

यह संकलन करने हेतु माननीय डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल ने 
मुझे अवसर प्रदान किया तथा कदम-कदम पर प्रेरणा, प्रोत्साहन एवं 
भागदशन दिया है; जिससे मुझे साहित्यसेवा के क्षेत्र में बहुत-कुछ सीखने 
को मिला है, एतदर्थ मैं उनके प्रति क्ृतज्ञता व्यक्त करता हूँ । माननीय 
श्री नेमीचन्दजी पाटनी ने भी इस कार्य हेतु अवसर एवं पूर्ण प्रोत्साहन 
प्रदान किया है । एतदरथे मैं उनके प्रति आभार व्यक्त करता हुआ विनम्र 
अनुरोध करता हूँ कि भविष्य में भी ऐसे स्व-पर हितकारी कार्यो का 
अवसर प्रदान करते हुए अनु गृहीत करेगे । 

अ्रन्य भी जिन साथियों ने मुझे सहयोग दिया है, उनके प्रत्ति भी 
मैं श्राभार व्यक्त करता हूँ । 


इस संकलन से पाठकंगण भो जिनागम की विभिन्‍न अपेक्षाओ्रों को 
समझकर उसका मर्म समर्के - यही मंगल कामना है । 


- सहसम्पादक, श्रमयकुमार जन शास्त्रो, एस० कास० 
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| श्रावक का श्राचरण . ॥) 
॥ रात्रि भोजन में ऋसहिसा होती है, इसलिये श्रावक को | 
| उसका त्याग होता ही है । इसीप्रकार श्रनछने पानी में भी नत्रसजीव | 
| होते हैं। शुद्ध और मोदे कपड़े से छानने के पर्चात्‌ ही श्रावक | 
| पानी पोता है। अ्रस्वच्छ कपड़े से छाने तो उस कपड़े के मेल में ॥ 
ही जीव॑ होते हैं; इसलिये कहते हैं कि शुद्ध वस्त्र से छने हुए पानी || 

| को काम में लेवे। रात्रि को तो पानी पियें ही नहीं और दिन में ॥| 
|! छावकर पिये। रात्रि को चसजीवों का संचार बहुत होता है; () 
इसलिये रात्रि के खान-पान में चसजीवों की हिसा होती हैं। जिसमें ! 

| तचसहिसा होती है - ऐसे कोई कार्य के हरिणाम्र ब्रती श्रावक्र को |] 
| नहीं हो सकते । | | || 
है “- पुज्य श्री कानजो स्वामी ।९ 

| श्रावकघमंग्रकाद, पृष्ठ ५३-५४ (नया संस्करण) | 
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(६) 
भगवान आत्मा 


(१) 
भश्न :- भगवान आत्मा को ज्ञानमात्र क्यों कहा जाता है ? आप 
वारम्बार भगवान आत्मा“““«*भगवान आत्मा” कहते हैं ? कृपया उसका 
स्वरूप बताइये ? 


उत्तर :- भाई ! भगवान आत्मा अनन्त शक्तियों का संग्रहालय, 
अनन्त गुणों का गोदाम, अनन्त आनन्द का कन्द, अनन्त महिमावन्त, 
अतीन्द्रिय महापदार्थ है; उसे ज्ञानमात्र भी कहा जाता है। “आत्मा ज्ञान, 
मात्र है अर्थात्‌ वह शरीर, मन, वाणी और पुण्य-पाप रूप नहीं है, एक 
समय की पर्याय मात्र भी नहीं है। वह ज्ञान, दर्शन, अश्रकार्यंकारण, भाव, 
अभाव आदि अनन्त शक्तिमय है। 


प्रभु ! तेरे घर को क्या. वात कहें ? तुभमें श्रनन्त शक्तियाँ भरी 
पड़ी हैं और एक-एक शक्ति भ्रनन्‍्त सामथ्येवान है, एक-एक शक्ति अनन्त 
गुणों में व्यापक है, एक-एक शक्ति में दूसरी अनन्त शक्तियों का रूप है, 

, एक-एक शक्ति दूसरी अनन्त शक्तियों में निमित्त है। एक-एक शक्ति में 
अनन्त पर्यायें हैं, वे पर्यायें क्रम-क्रम से होती हें, इसलिए कऋ्रमवर्ती हैं। 
अनन्त शक्तियाँ एक साथ रहती हैं, इसलिए वे अकरमवर्ती हैं । 

-इसप्रकार आत्मद्वव्य अक्रमवर्ती और क्रमवर्ती गृण-पर्यायों का 
पिण्ड है द्रव्य शुद्ध है, गुण भी शुद्ध है; इसलिए उसकी दृष्टि करने पर 
प्रिणमन भो जुद्ध ही होता है। "मैं ज्ञानमात्र वस्तु हुँ'--एसी दृष्टि होने 
पर पर्याय में जीवत्व शक्ति का परिणमन हुआ; उसके साथ ज्ञान, दशेन, 
आनन्द, अ्रकार्यकारणत्व आदि अनन्त शक्तियों की पर्यायें उछलती हैं-- 

 प्रगट होती हैं ॥१॥ . ' -- आत्मघमे : जून १६८३, पृष्ठ २६-२७ 


१० ] [ झञान-गोष्ठी 
(२) 


प्रश्न :- उछलती हैं अर्थात्‌ क्या ? 
उत्तर :- द्रव्य वस्तु है, उसमें अनन्त शक्तियाँ हैं। जव एक शक्ति 
का परिणमन होता है, तब अनन्त दक्तियों की परिणति एक साथ उत्पन्त 
होती है “इसी को उछलना कहा जाता है॥२॥। 
-- आत्मघर्म : जून १६८३, पृष्ठ २७ 


(३) 
प्रश्न :- क्या अज्ञानी को प्रथम से ही आत्मा की बात कहनी 
चाहिये ? 
उत्तर :- समयसार की गाथा ८ में आचार्यदेव ने आत्मा आानन्द- 
स्वरूप है', उसको पहचानने के लिए समभाया है। प्रथम ही द्वीप, समुद्र, 
लोक की रचना आदि की जानकारी श्रथवा ब्रतादि करने के लिए नहीं 
कहा; अपितु शुद्धात्मा को पहिचानने के लिए कहा है। समभने के लिए 
आनेवाला भी अभी आत्मा को समझा नहीं है, फिर भी जिज्ञासा से 
टकटकी लगाकर देख रहा है; उससे कहते हैं कि जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
को सदेव प्राप्त हो, उसे भ्रात्मा कहते हैं। इसप्रकार व्यवहारी जीवों को 
भी प्रथम छुद्धात्मा ही समझाया है। अनादिकालीन बन्धन से छुटकर 
भुवित कंसे प्राप्त हो - यह आचार्यदेव अज्ञानी जीव को समझाते हैं ॥३॥ 
-- आत्मवर्म : सितम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 


(४) 
प्रश्न :- जीव को शरीरवाला अथवा रागवाला कहना तो व्यवहार 
से कथन है, किन्तु जीव को सम्यर्दशनवाला तो कह सकते हैं ? 
उत्तर :- जीव को सम्यरदरदनवाला कहना भी पर्याय से कथन है। 
जीव तो विज्ञानघनस्वरूप है। सम्यग्दर्शन पर्याय तो एक प्ंश है, जबकि 
जीव त्रिकाली विज्ञानधनस्वरूप है ॥४॥ 
-- आत्मधर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 


(५) 
प्रश्न :- सम्यग्द्शन और आत्मा भेदरूप हैं या अभेदरूप हें ? 
उत्तर हे सम्यग्दर्शनादि निर्मेलपर्याय और आत्मा अभेद हैं । राग 
और आत्मा में तो स्वभाव-मेद है, किन्तु सम्यग्दर्शन और शुद्धात्मा अमेद हैं। 


भग्रवान आत्मा ] [ ११ 


परणतति स्वभाव में अ्रभेद होकर परिणमित हुईं है, आत्मा स्वयं अभेदपने 
उस परिणतिरूप से परिणमित हुआा है - उसमें भेद नहीं है। ब्यवहार 
सम्यन्दर्शन तो विकल्परूप है, वह कहीं आत्मा के साथ अमेद नहीं है ॥५॥ 
, आत्मघर्म : जुलाई १६९७७, पृष्ठ २४ 
ह (६) 
प्रश्न :- कहीं-कहीं शुद्धपर्याय को आत्मा कहा है, उसका क्‍या 
श्राशय है ? 
उत्तर :- आालिगग्रहण के २० वें बोल में ध्रू व को स्पर्श नहीं करने 
वाली शुद्धपर्याय को आत्मा कहा है, वहाँ वेदन की अपेक्षा कहा है, क्योंकि 
आनन्द का वेदन परिणति में है, त्रिकाली में वेदन नहीं होता; इसलिए 
“जो वेदन में आया, वह मैं हे ऐसा कहा है। जहाँ ज॑सा श्राशय हो, 
वसा समभनी चाहिए। सम्यग्दशन का विषय त्रिकाली श्र व सामान्य है, 
वही सर्व तत्त्वों में सार है। वस्तु स्वयं ध्र्‌ वरूप है, उसका लक्ष्य करने से 
सम्यग्दरन होता है ॥६॥। -- आत्मधम : जून १६८३, प्रृष्ठ २७ 
क्‍ (७) 
प्रश्न :- पहले ज्ञान जानने में श्राता हे या आत्मा ? दोनों की 
प्रसिद्धि में कितना अन्तर है ? 
उत्तर :- दोनों एक साथ ही जांनने में आते हैं। आत्मा को लक्ष्य 
सें लिये बिना ज्ञान को किसका लक्षण कहता ? आत्मा को लक्ष्य में लेने 
पर ज्ञान उसमें अभेद हुआ, तब आत्मा लक्षित हुआ और ज्ञान उसका 
लक्षण हुआ; इसप्रकार लक्षण और लक्ष्य - दोनों की प्रसिद्धि एक साथ 
ही है ॥७॥ -- आत्मधर्म : जुलाई १६८३, पृष्ठ २४ 
(८) 
प्रश्व :- यदि दोनों एक साथ जानने में आते हैं, तो फिर ज्ञान 
और आत्मा का भेद तो व्यर्थ हो गया ? 
उत्तर :- अभेद की ओर ढलने पर भेद को उपचार से साधन कहा 
जाता है अभ्रभेद के लक्ष्य बिना अकेला भेद तो सचमुच व्यर्थ ही है। अभेद 
में जाते-जाते बीच में भेद आ जाता है, परन्तु उस भेदरूप व्यवहार का 
निषेध करके अभेद में ढलना होता है; अतः उस भेद को व्यवहार-साधन 
कहा जाता है। निश्चय बिना, अकेला व्यवहार तो व्यर्थ ही है। 'प्रथम 


१२] [ न्ञान-गोष्ठी 


ज्ञान को जाना, पदचातू श्रात्मा को जाना--ऐसा भी वास्तव में है नहीं। 
जब तक “यह लक्षण और यह लक्ष्य इ - सप्रकार दो भेंदों के ऊपर लक्ष 
रहे; तब तक विकल्प की ही प्रसिद्धि है, आत्मा की नहीं। श्रात्मा की 
ओर बढ़कर जब श्रात्मा की प्रसिद्धि हुई, अनुभव हुआ; तब लक्ष्य ओर 
लक्षण - ऐसे दो भेदों पर लक्ष नहीं रहता और दोनों अभेद होकर एक 
साथ प्रसिद्ध होते हैं; भेद व्यवहार तो अभेद आरात्मा का प्रतिपादन करने 
के लिये हैँ ॥5॥ - आत्मघर्म : जुलाई १६८३, एप्ठ २४ 


(६ ) 
प्रश्न :- यदि आत्मस्वभाव सुख का सागर है तो वर्तमान में उस 
सूख का अंश भी अनुभव में क्यों नहीं भ्राता ? 
उत्तर :- आत्मा सुख का सागर होने पर भी उसने राग्र में 
एकत्वबुद्धि श्रनादिकाल से वना रखी है, इसलिए स्वभाव से सुखांश श्रगट 
नहीं होता । राग के साथ एकत्वबुद्धि का धागा तोड़कर उससे भेदज्ञान 
करे तो स्वभाव में से सुखांश प्रगट हो ॥8॥| 
-आत्मघर्म : जनवरी १६७६, पृष्ठ २५ 


( १० ) 

प्रश्न :- पर्याय में प्रभता कंसे प्रयट हो ? 

उत्तर :- तू रागादि से गि्लेपस्वरूप प्रभु है। कपायोत्पत्ति हो, 
उसे मात्र जानना - यही तेरी प्रभुता है। कपाय में एकत्वबुद्धि करके 
निजत्व स्थापित करना, तेरी प्रभुता नहीं है। भाई ! तू निर्दोष वस्तु 
है -तुके कषाय का लेप लगा ही नहीं है। आत्मा तो सदा ही कपायों से 
निलिप्त है। जेसे स्फटिकमणि में पर का प्रतिधिम्ब पड़ता है, वेसे ही 
कपायभाव - विभावभाव ज्ञान में आते-जाते हैं;वे तेरे में प्रविष्ट नहीं हो 
जाते, तू तो निर्लेप है। ब्रतादि के विकल्प आते हैं, वे तो इस ज्ञायक से 
भिन्न संयोगी भाव हैं, ज्ञायक की जाति के नहीं हैं; श्रतः कुजाति हैं, 
परजात्ति हैं, परज्ञेय हैं, स्वजाति या स्वज्ञेय नहीं । तू ज्ञायकस्वरूप निर्लेप 
प्रभु है । इस प्रभुता का अन्तर से विश्वास करने पर पर्याय में प्रभुता प्रगट 
होती है [(०।।_. -- आत्मधघमे : जनवरी १६७६, पृष्ठ २५-२६ 


(११) 


प्रश्त :- भ्रात्मवस्तु तो अव्यक्त है, फिर जानने में कैसे आवे ? 


भगवान आत्मा ] [ १३ 


उत्तर :- वतंमान में वर्तंती पर्याय व्यक्त है--प्रगट है। वह पर्याय 

कहाँ से आती है ? कोई वस्तु है, उसमें से आती है था कहीं अधघर में से 

आती है ? तरंग है, वह पानी में से श्राती है या कहीं श्रधर में से आती 

है ? उसी भाँति पर्याय है, वह अघर में से नहीं आती; अपितु वस्तु अ्रव्यक्त - 

शक्तिरूप है, उसमें से आती है। व्यक्त पर्याय अ्रव्यक्त श्रात्मशक्ति को 
व्यक्त करती है - उसका अस्तित्व बताती है ॥११॥ 

-- आत्मघर्म : जनवरी १६७६, पृष्ठ २५ 


(१२ ) 

प्रश्न :- 'ज्ञान सो आत्मा' - ऐसा कहकर मात्र ज्ञान के द्वारा ही 
आत्मा की पहिचान क्‍यों कराई ? जीव का मूल प्रयोजन तो आनन्द को 
प्राप्त करना है न ? 

उत्तर :- आत्मा को पहिचानने के लिए ज्ञान सो आरात्मा' - इस 
प्रकार कहा है, उसका कारण यह है कि ज्ञान तो प्रगट भ्रश है - वर्तेमान 
में विद्यमान है और आनन्द का अ्रश प्रगट नहीं है, प्रगट तो आरकुलता 
है; इसलिए ज्ञान के प्रगट भ्रश द्वारा ही आत्मा की पहिचान कराई है। 
ज्ञान के प्रगट अ्रश कों अन्दर में लगाए अर्थात्‌ एकाग्रता करे तो जिस 
प्रकार द्रव्य और गुण शुद्ध हैं, उसीप्रकार पर्याय भी शुद्ध हो जाती है। 


आत्मा को ज्ञान के अंश से पहिचान करवाने का मूल हेतु यही है ॥१२॥। 
ह -- आत्मघमं : माचे १६९७६, पृष्ठ २६ 


(१३ ) 

प्रश्त :- समयसार स्व विशुद्धज्ञानाधिकार का मांगलिक करते हुए 
आचायेदेव ने कहा हैं कि आत्मा का द्रव्यस्वभाव शुद्ध-शुद्ध है। यहाँ चुद्ध- 

शुद्ध दो वार प्रयोग करने का आशय क्‍या है ? 890 7 - 
उत्तर :- प्रथम तो परद्रव्य से भिन्न होने के कारण जुद्ध है और 
द्ितीय राग से भी भिन्न होने के कारण शुद्ध है। वंध और मोक्ष के 
विकल्पों से दुरीभूत है। एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय पर्यन्त समस्त पर्यायों से 
आत्मस्वभाव अत्यन्त दूर है; श्रतः आत्मस्वभाव थुद्ध-शुद्ध है - सम्पूर्णतः 
ही शुद्ध है ॥१ २॥। - आत्मधर्म : माचे १६७६, पृष्ठ २६ 


(१४) जा 


प्रश्न :- 'मैं शुद्ध हूं :- इसका अर्थ क्‍या है ? 


श्ष | [ ज्ञान-गोष्ठी 


उत्तर :- नर-नारकादि जीव के विशेंप, श्रजीव, पुण्य, पाप, झाख़ब, 
बंध, संवर, निज रा, मोक्ष - इन नव तत्त्वों से एक टंकोत्कीर्ण ज्ञायकभाव 
अ्रत्यन्त भिन्न होने से 'मैं शुद्ध हूँ । साधक-बाघक की पर्याव से श्रात्मा को 
श्रत्यन्त भिन्न कहा। शरीरादि से तो अत्यन्त भिन्न है ही, पुण्य-पापादि से 
भी अत्यन्त जुदा है; इसके श्रतिरिक्त संवर, निर्जरा श्रीर मोक्ष की शु 
निर्मेल पर्याय के व्यवहारिक भावों से भी मैं एक टंकोत्कीर्ण ज्ञायकभावरुप 
होने के कारण शअत्यन्त भिन्न होने से शुद्ध हूँ। यहाँ समयसार की गाथा 
में तो संवर, निजैरा और मोक्ष की शुद्ध निर्मेल पर्याय के व्यवहारिक भावों 
से भी आत्मा को अत्यन्त भिन्न कहकर दिगम्वर सन्‍्तों ने अन्दर के रहस्य 
को व्यक्त कर दिया है। ऐसी वात भअन्यत्र है ही नहीं। श्राह्मह् ! जगत 
का भाग्य है कि ऐसी वाणी अ्रवज्ेप रह गई ॥१४॥। 
-- भात्मघर्म : मई १६७६, पृष्ठ २४ 


(१५ ) 


प्रश्त :- भगवान आत्मा आानन्दस्वरूप है- इसग्रकार आप आत्मा 
के गुणों का विशद व्याख्यान करते हो, परन्तु वह भगवान चला कहाँ 
गया - यह तो बतलाइए ? 
उत्तर :- भगवान तो जहाँ है, वहाँ ही है; परन्तु इस भगवान का 
इस जीव को भान नहीं है, इसलिए दृष्टि में श्राता नहीं। स्वयं भगवान- 
स्वरूप कारणपरमात्मा है - ऐसा जिसको हृदय में जमत। है, उसी को 
कारणपरमात्मा है; परन्तु जिसको ऐसा जमता ही नहीं कि मैं परमात्म- 
स्वरूप हूं, उसके लिए कारणपरमात्मा-कहाँ है? उसको तो राग और 
अल्पज्ञता ही है। जिसको कारणपरमात्मा का विश्वास जमता है, उसी 
को कार्यरूप में समरदर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट होता है ॥१५॥ 
, “- आत्मघम्मं : अ्रक्ट्वर १६७६, पृष्ठ २२ 


(१६ ) 
प्रश्न :- तो अ्रज्ञानी को क्या करना ? 


' उत्तर :- अज्ञात्ती को प्रथम वस्तुस्वरूप का सच्चा ज्ञान करके 
श्रात्मा का भान करना चाहिये। यही सम्यर्दशेन प्राप्त करने का सच्चा 
उपाय है। शुभराग का क्रियाकाण्ड करना सच्चा उपाय नहीं है ॥१६॥ 

+- आत्मधर्म : श्रक्टूवर १६७६, पृष्ठ २२ 
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(१७) 
प्रश्न :- लोक छह द्रव्यस्वरूप है, उसमें जीव सप्तम द्वव्य हो जाता 
है क्या ? 
उत्तर :- लोक है तो छह द्रव्यस्वरूप ही, किन्तु वह न्नेय होने से 
व्यवत है और उसको जाननेवाला जीव उससे भिन्न है; अतः इसी अपेक्षा 
से उसे सप्तम द्रव्य कहा है ॥१७॥ 
-- आत्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २४ 


( १८) 
प्रश्त ः- आत्मद्रव्य की महिमा विशेष है या द्रव्य को लक्ष्य में लेने 
वाली पर्याय की ? 
उत्तर :- आत्मद्रव्य की महिमा विशेष है। पर्याय द्रव्य का लक्ष्य 
करे, तब मोक्षमार्ग का प्रारम्भ होता है - इसी अपेक्षा से पर्याय की महिमा 
कही जाती है; किस्तु पर्याय तो एक समय की है, जवकि द्रव्य पर्याय से 
अनन्त-अनन्त गृणी सामथ्येवाला है - त्रिकाली महाप्रभु है, इसलिए द्रव्य 
की महिमा ही विशेष है ॥॥१८॥ -- आत्मधर्म : मार्चे १६८०, पृष्ठ २२ 
( १६ ) 
प्रश्न :- नियमसार में संवर-निजेरा-मोक्षतत्त्व के भी साररूप नहीं 
कहा, इसमें क्या रहस्य है ? 
उत्तर :- आत्मा ही एक सब तत्त्वों में साररूप है। संवर, निर्जरा 
और मोक्ष उत्पन्न करने की श्रपेक्षा से, प्रगट करने की अपेक्षा से तो 
हितरूप और साररूप कहे जाते हैं, किन्तु नियमसारजी में उन्हें भी साररूप 
नहीं कहा । इसका कारण यह है कि वे पर्याय हैं, नाशवान हैं, क्षणिक हैं; 
और. आत्मा तो अभ्रविनाशों ध्रव होने से सारखूप है.। संवरादितत्त्व तो 
“नाशवान भाव हैं, उनसे अविनाशी भगवान आत्मा दूर है। सम्यग्दशेन- 
ज्ञान-चा रित्र-वीर्यादिभाव पर्याय हैं - विनाशीक हैं, अतः सारखूप नहीं हैं । 
अविनाशी भगवान आत्मा ही एक साररूप होने से नाशवान भावों से दूर 
है। आहाहा ! पर्याय के समीप भव भगवान पड़ा है - वही अकेला 
साररूप होने से दृष्टि में लेने योग्य है और तो सर्व असार है ॥ १६॥ 
| -- आत्मघमे : अझप्नेल १६८०, पृष्ठ २३ 


(२० ) 
प्रश्न :- उपयोग किसका लक्षेण हैं ? उसको किसका अवलमग्बन 


की 
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कारण से है श्लीर किसके कारण से नहीं है ेु 
उत्तर :- उपयोग झात्मा का लक्षण है, उसको शेब पदाथों का 
अवलम्बन नहीं है। आत्मा के अवलम्बन से उपयोग प्रगट होता है, बाह्य 
पदार्थों के अ्वलम्बन से नहीं। आ्रात्मा को तो परपदा्ों का अ्रवलम्बन 
है ही नहीं। अरे |! उसके उपयोगको भी वाह्यपदाथों का अवलम्बन नहीं 
है । उपयोग लक्षण को तो लक्ष्य ऐसे श्रात्मा का अवलस्वन है। परपदार्थो 
के अ्रवलम्बन से अर्थात्‌ देव-गुरु-जिनवाणी के अवलम्बन से ग्रात्मा का 
उपयोग प्रगट नहीं होता है। उपयोग की जअस्ति ज्ेय पदार्थों के कारण 
नहीं हैं, परन्तु वह उपयोग जिसका लक्षण है - ऐसे आत्मा से अस्तिरूप है । 
उस उपयोग को पर का अवल़म्बन कंसे हो ? क्षधिक बाँचन, अधिक 
श्रवण करे तो घुद्धि की वृद्धि हो - ऐसा नहीं है। घ॒द्धि को वृद्धि तो नियम 
से आत्मा के अवलम्बन से ही होगी ॥२०॥ 
ः - आत्मचर्म : जून १६८०, पृष्ठ २४ 
(२१ ) 
प्रश्व :- सीमंधर का अर्थ क्‍या हैँ ? क्या आत्मा सीमंघर है। 
उत्तर :- सीमंघर अर्थात्‌ वरतु मर्यादावाली है। प्रभु ! तू मर्यादितत 
हूं, तेरी सीमा - तेरी मर्यादा यह हैँ छि तू राग में न जावे, राग को न 
करे, अपने ध्रिकाली अकपायी नीराग स्वरूप में हो रहे । अतः मर्यादा का, 
सीमा का घारक आत्मा स्वयं ही सीमंघर है ॥२१॥ 
- आत्मवर्म : जुलाई १६६०, प्रृष्ठ २३ 


(२२) 
भइन :- द्रव्यस्वभाव में विकार है ही नहीं तो कारणपरमात्मा 
को पापरुपी वहादुर झत्रुसेना का लूटनेवाला क्यों कहा ? 

उत्तर :- यह तो पर्याय से बात की है। पर्याव में रागादिभाव हैं 

वे स्वभाव-सन्मुख ढ़लने पर उत्पन्न ही नहों होते, ऐसी स्थिति में उन्हें 

नाश किया - एसा कथनमात्र कहा जाता है। द्रव्यस्वभाव में तो रागादि- 

.भाव' अथवा सम्यर्दर्शन, सम्यक्चारित्र, केवलज्ञान या सिद्धपर्याय आदि 
कोई भी पर्याव 'हैं ही 'नहीं। संसार-मोक्ष तो सब पर्यायों का खेल है, 
द्रव्यस्वभाव मे ये पर्यायें है ही नहीं। तिकाली द्रव्यस्वभाव एक रुप हे 

'उसे न तो कुछ ग्रहण ही करना है और न कुछ छोड़ना । ज्ञायकात्र तो 


है - किसके श्रवलम्बन से प्रगट होता है ? उम्र उपयोग की श्रस्ति किसके 
? 
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शाइवत- ही है । तीन कषायों का श्रभाव करके अतीन्‍न्द्रिय आनन्द का 
स्वाद लेनेवाले दिग्रम्वर सन्‍्तों ने अन्तर की बात श्रजब-गजब की की 
है । ऐसी वात दिगम्वर सन्‍्तों के अतिरिक्त भरवक्षेत्र में अ्रन्यत्र है ही नहीं; 
वे कहते हैं कि सभी जीव सुखी होवें, कोई जीव दुःखी न होवे, सभी जीव 
मुक्‍्तदशा को प्राप्त करें, प्रत्येक आत्मा मुक्तस्वभावी ही है ॥२२॥ 
-आत्मधर्म : अगस्त १६८०, पृष्ठ २७ 
( २३ ) 
प्रश्न :- त्रिकाली आत्मद्रव्य के आश्रय से ही घर्मं होता है - इसका 
क्या कारण है ? 
उत्तर :- त्रिकाली आत्मद्रव्य हो मूल वस्तु है, उसी में श्रानन्द 
भरा है; इसलिए निकाली द्रव्य का श्राश्रय लेने पर पर्याय भें आनन्दरूप 


घर्मदशा प्रकट होती है ॥२३॥. --आत्मघर्म : श्रप्न ल १६९८१, पृष्ठ २४ 
हर ( २४ ) 
प्रश्न:- अक्र्व का मूल्य अधिक है या पर्याय में आनन्द के 
अनुभव का ? 


उत्तर :- ध्रव का मूल्य अधिक है। आनन्द की पर्याय तो एक 
समय की है, जवकि श्र व भें श्रानन्द का कोष भरा है ॥२४॥ 
- आत्मधमे : जुलाई १६८१, पृष्ठ २१ 


(२५ ) 
प्रश्व :- यदि द्रव्य की प्रसिद्धि पर्याय से होती है, तब तो द्रव्य से 
पर्याय ऊँची हो गई ? 
उत्तर :- द्रव्य की प्रसिद्धि भले ही पर्याय करती है, फिर भी पर्याय 
है तो एक समय की,ही न ? द्रव्य तो,अनन्त-अरनन्त पर्यायों का पिण्ड प्रभु है, 
उसकी ही महिमा है । यद्यपि एक समय की पर्याय की भी महिमा है कि 
वह एक समय में तीनकाल-तीनलोक के पदार्थों को जानती है - यह सत्य 
है, तथापि द्रव्य तो उससे अनन्तगुणी पर्यायों का पिण्ड है; इसलिए पर्याय की 
अपेक्षा द्रव्य की अनन्तगणी महिमा है। ऐसे द्रव्य की महिमा दृष्टि में झाये 
तो पर्याय में आनन्द का वेदन होवे ॥२५॥ ॥॒ 
- आत्मधम : अगस्त १६८१, पृष्ठ २ 
( २६ ) 
प्रश्न :- द्रव्य में पड़ा हुआ आनन्द काम में श्र्थात्‌ भोगने में नहीं 
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आता, जबकि पर्याय का आनन्द भोगने में झ्राता है - ऐसी स्थिति में पर्याय 
का मृल्य बढ़ा या नहीं ? 

उत्तर :- पर्याय में भोगने में श्रानेवाला आनन्द एक क्षणवर्ती होता 
है और द्रव्य तो त्रिकाली श्रानन्द का पिण्ड है। द्रव्य में से क्षण-क्षण 
श्रानन्द का प्रवाह श्राता है, इसलिए द्रव्य श्रानन्द का सागर है। आनन्द के 


नही 


सागर का मूल्य श्रधिक है ॥२६॥ “-ग्रात्मधर्म : अगस्त १६८१, पृष्ठ २ 
( २७ ) 
प्रश्न :- श्राप कहते हैँ कि ज्ञान की पर्याय न्रूव को जानती है 
घ्रूव स्वयं कुछ नहीं जानता; तो क्या श्नूव श्रन्वा है ? 
उत्तर :- श्र व अ्रन्धा नहीं है, वल्कि महाप्रम है। श्रव जानने की 
श्रन्वयशक्तियों का महापिण्ड प्रभ है । पर्याय व्यक्त है - प्रगठ है, श्रतः श्र तर 
को जानती है ॥२७ा॥। -आत्मवर्म : सितम्बर १६८१, पृष्ठ २४ 
( २८ ) 
प्रश्व :- जीव शुद्धस्वरूपी है- यह तो ठीक है; परन्तु राग-द्वे प- 
मोह-सुख-दुःख के परिणामों को करता कौन है और भोगता कौन है ? 
उत्तर :- जीव ही राग-ह प-मोह के परिणामों को करता है, सृत्त 
दुःख एवं ह॒र्ष-शोक को भोगता है; किन्तु वे विभाव परिणाम हैं, उपाधिभाव 
हैं; श्रतः जीव के स्वरूप का विचार करने पर वे जीव का स्वरूप नहीं 
हैं - ऐसा कहा जाता है तथा शुद्धस्वरूप के अनुभव में विभाव नहीं आ्राता 
है, इसलिए स्वभावहप्टि से विभाव आत्मा से भिन्‍न है ॥२८॥। 
-आात्मघर्म : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २५ 
( २६ ) 
प्रश्त :- आत्मा का स्वभाव ज्ञान है तो राग केसे होता है ? 
उत्तर :- अपने स्वभाव को भूलकर पर को अपना मानता है, 
इसलिए पर में राग करता है। निमित्ताधीन बद्धि होने से, रागादि में 
एकत्वबुद्धि होने से, पर्यायवुद्धि होने से राग होता है। झात्मा के द्रव्य- 
गुण में राग करने की शक्ति नहीं है, किन्तु पर्याय में विकार होने की 
योग्यता से राग होता है ॥२६॥ - आरात्मघर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 


| ३४.) 


प्रश्त :- आत्तमा में नित्यस्वभाव और अनित्यस्वभाव दोनों एक 
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साथ हैं, उनमें से अनित्यस्वभाव का अथे क्या है ? क्या विकारीभाव भी 
आत्मा का अनित्यस्वभाव है ? 
उत्तर :- आत्मा कायम रहकर पलटता रहता है। आत्मा की 
विका रीदशा संसार, और निर्मेलदशा मोक्ष है। शरीर तो संयोगी है, वह 
तेरा स्वभाव नहीं और क्षणिक विकार भी तेरा स्वभाव नहीं; त्रिकाली 
स्वभाव का बेदन हो, वह तेरा स्वभाव है। आत्मा में अनित्यस्वभाव तो 
कायम रहता है, परन्तु विकारीपर्याय सदा नहीं रहती; अ्रतः वह वास्तव 
में आत्मा का श्रनित्यस्वभाव नहीं है। क्षण-क्षण में जो जानने की पर्याय 
हुआ करती है, वही आत्मा का अनित्यस्वभाव है । नई-नई ज्ञान की 
पर्याय सदा होती ही रहती है, वही आरात्मा का अनित्यस्वभाव है ॥३०॥ 
- आत्मधमे : अक्टूबर १६८२, पृष्ठ २४ 


( ३१ ) 
प्रश्न :- इन्द्रियों द्वारा जाना जाय, वह आत्मा श्रर्थात्‌ आत्मा 
इन्द्रियों से जाना जाता है - ऐसा मानें तो क्‍या आर्पत्ति है ? 


उत्त र:- इन्द्रियों से जाना जाय, वह आत्मा - ऐसा नहीं है, क्योंकि 
आत्मा तो सर्वज्ञस्वभावी है। इन्द्रियोंसे आत्मा जाना जाता हैं- ऐसा 
माना जाय तो इसमें आत्मा के सर्वज्ञस्वभाव का अ्रपवाद होता है तथा 
सर्वज्ञ का भी अपवाद होता है। जानने का स्वभाव तो चेतन आत्मा का 
ही है, अचेतन इन्द्रियों का नहीं। सर्वज्ञ का ज्ञान अतीन्द्रिय ही है, उन्हें 
इन्द्रियों का अ्वलम्बन रंचमात्र भी नहीं है। यदि ऐसा माना जाय कि 
आत्मा को जानने की सामर्थ्य इन्द्रियों की है तो इसमें आत्मा के सर्वेज्ञ- 
स्वभाव का स्पष्ट अनादर हो जाता है और यही सबसे बड़ी आपत्ति 
है ॥३१॥ - आत्मधर्म : फरवरी १६८३, पृष्ठ २५ 


( ३२ ) 

प्रश्न :- आत्मा और ज्ञान जब अमभेद हैं तो उनमें लक्ष्य और लक्षण 
का भेद क्‍यों किया ? 

उत्तर :- प्रसिद्धत्व और प्रसाध्यमानत्व के कारण लक्षण और लक्ष्य 
का विभाग करने में आया है। ज्ञान स्वयंप्रसिद्द है और उस ज्ञान द्वारा 
आत्मा की प्रसिद्दि की गई है। लोग ज्ञानमात्र को तो स्वसंवेदन से जानते 
है । पेट दुखता है, माथा दर्दे करता है - ऐसा किसने जाना ? ज्ञान 
ने जाना । इसप्रकार ज्ञान तो प्रसिद्ध है; परन्तु अज्ञानी उस ज्ञान 


द्वारा अकेले पर की प्रसिद्धि करता है, इसलिए उस ज्ञान को स्वसन्मुख 
करके आत्मा की प्रसिद्धि करने के लिए आत्मा और ज्ञान का लक्ष्य-लक्षण 
भेद करके समभाया गया है। प्रसिद्ध ज्ञान द्वारा अप्रसिद्ध आत्मा को प्रसिद्ध 
किया गया है ॥३९॥ . - वीतराग-विज्ञान : नवम्बर १६०३, प्रृष्ठ २४ 
( रेरे ) 
प्रश्न :- आत्मद्वव्य समस्त पर्यायों में व्यापक है - ऐसा कहा तो 
क्या विकारी पर्याय में भी आत्मा व्यापक है ? 
उत्तर :- हाँ, विकारी पर्याय में भी उस एकसमय के लिए आत्मा 
व्यापक है ; परन्तु ऐसा जिसने निर्णय किया, उसकी अपनी पर्याय में 
अकेला विकारभाव ही नहीं होता, परन्तु साधकभाव भी होता है; क्योंकि 
“विकारभाव कर्म के कारण नहीं होता अर्थात्‌ उसमें कर्म व्यापक नहीं, 
उसमें भी श्रात्मद्रव्य ही व्यापक है'-इसप्रकार जिसने निश्चय किया, 
उसके विकार के समय भी द्रव्य की प्रतीति हटी नहीं है अर्थात्‌ 'पर्याय 
सें द्रव्य व्यापक है! - ऐसा निश्चय करनेवाले को अकेले विकार में ही 
व्यापकपना नहीं होता; किन्तु सम्यक्त्वादि निर्मल पर्यायों में व्यापपना 
होता है। - वीतराग-विज्ञान : सितम्बर १६८३, पृष्ठ २२ 
( ३४ ) 
प्रश्त:- किवलज्ञान की शक्ति! और “केवलज्ञान प्रगठ होने का 
धर्म' - इन दोनों में क्या अन्तर है ? 
उत्तर :- जिस जीव में केवलज्ञान प्रगट होनेवाला है, उस जीव में 
केवलज्ञान प्रगट होने का घर्म सदैव है। उपयु'क्त 'शक्ति' और 'घर्मे' 
दोनों भिन्‍न-भिन्‍न चोजें हैं। केवलज्ञान की शक्ति तो अभव्यजीव में भी 
है, परन्तु केवलज्ञान प्रगट होने का धर्म उसमें नहीं है । अभव्य में केवल- 
ज्ञान की शक्तिरूप स्वभाव है, किन्तु उसमें केवलज्ञान पर्याय कभी प्रगट 
होनेवाली नहीं है - ऐसा भी उसका एक स्वभाव है ॥३४॥ 
-“ वीतराग-विज्ञान : सितम्बर १६०३, पृष्ठ २२ 
( ३५ ) 
प्रश्न:- देहदेवल में भगवान आत्मा सर्वकाल प्रत्यक्ष है तो इस 
समय क्‍यों नहीं दिखता ? 
उत्तरः- यह शक्ति की अपेक्षा प्रत्यक्ष है। जिसकी हृष्टि इसक 
ऊपर जाती है, उसको प्रत्यक्ष है, तीनों काल में निर्मल है, तीनों काल में 
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प्रत्यक्ष है। इसक स्वरूप में दया-दान आदि का विकल्‍प नहीं होता । जो 
प्रत्यक्ष करना चाहता है, उसको प्रत्यक्ष ही है। जो वतेमान ज्ञानका अंश 
है, उसको त्रिकाली की शोर मोड़ने से प्रत्यक्ष है ॥३५॥ 


- आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २४ 


(३६. 
प्रश्न :- जीव को हर्ष-विषाद आदि के स्थान नहीं होते तो वे 
किसको होते हैं ? 
उत्तर :- जीव के मूल स्वभाव में विकार नहीं, इसलिए विकार के 
स्थानों को पुद्गलकर्म का कहने में आता है ॥३६॥ 
। >आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २४ 


( ३७ ) : 
प्रश्नः- आत्मा में तो अनन्त शक्तियाँ हैं। उनमें से कोई - शक्ति 
एसी भी होगी कि आत्मा परद्रव्य का भी कार्य करे ? जिसप्रकार एक गाय 
को चराने जायें तो -उसके साथ में ही श्रत्य भी दो-चार गायें चराने को ले 
जाते हैं, उसीप्रकार श्रात्मा अ्रपता कार्य करने के साथ शरीरादि का भी 
'. कार्य करे तो क्‍या दोष है ? 


उत्तर-- भाई, सुनो ! आत्मा में अभ्रनन्‍त शक्तियाँ हैं। वे अपना 
सम्पूर्ण कार्य करती हैं और श्रन्य द्रव्य से भिन्नपने स्वयं को टिकाये रखती 
हैं। अन्य द्रव्य आत्मा से वाहर लोटते होने से. तथा अन्य द्रव्यों में श्ात्मा 
का व्याप्य-व्यापकभाव का अ्रभाव होने से आत्मा ज्ञानावरणी कर्म का 

अथवा शरीरादि अन्य द्व्यों का काये करने में असमर्थ है ॥३७॥ 
- आत्मधर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 


( रे८ ) 
प्रश्तः- आत्मा के स्वभाव में दुःख है क्या ? 
उत्तरः- नरक के नारकी को स्वर्ग के सुख की गन्ध नहीं, स्वर्ग के 
देव को नरक के दुःख की गन्ध नहीं, परमाणु में पीड़ा की गन्ध नहीं, सूर्य 


में भ्र्थधकार की गन्ध नहीं और सुखस्वभाव में संसारदुःख की गन्ध 
नहीं ॥३५॥ - आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २७ 


२२ ] [ ज्ञान-गोप्ठी 
( हे ) 


प्रश्न:- कृपया ज्ञाता-ृष्टापने का वास्तविक स्वरूप बतलाइये ? 
उत्तर:- चेतना ही आत्मा का लक्षण है और चेतना ज्ञान-दर्शनमय 
है। पुण्य-पाप दोनों ही आत्मा के स्वभात्र से भिन्न है। आत्मा ज्ञात्ता-दृप्टा 
है। पर के समक्ष देखते रहने मात्र का नाम ज्ञाता-दृप्ठापना नहों है, किन्तु 
अपने ज्ञायक-दर्शकस्वभाव को पहिचान कर उसमें स्थिर रहना हो ज्ञाता- 
हृष्टापना है। हमें तो ज्ञाता-दष्टा रहकर पर का काम करना - यह मान्यता 
मिथ्याहृष्टि की है, क्योंकि आत्मा तो पर का कार्य कर ही नहीं सकता । 
ज्ञान-दर्शनस्वभाव द्वारा अपने झ्ञात्मा को जानकर उसमें स्थिर होना हो 
मोक्ष का निकट उपाय है ॥३6॥। 
- भात्मधर्म : भ्रप्रेल १६८४, पृष्ठ २६ 











सन्त निरन्तर चिन्तत ऐसे*** 
सन्त निरन्तर चिन्तत ऐसे, आतममूप अवाधित ज्ञानी ॥टेका। 


रागादिक तो देहाश्रित हैं, इनतें होत न मेरी हानी | 
दहन दहत ज्यो दहन न तदगत, गगन दहनता की चिघधि ठानी ॥१॥ 


वरणादिक विकार पुदगल के, इनमें नहिं चैतन्य निशानी । 
यद्यपि एक क्षेत्र अवगाही, तद्यपि लक्षण भिन्न पिछानी ॥२॥ 


में सर्वाज्भ पूर्ण ज्ञायक रस, लवण खिल्लवत लीना ठानी । 
मिलौ निराकुल स्वाद न यावत, तावत परपरनति हित मानी ॥३॥| 


नित अकलंक अ्रवंक शंक विन, निर्मेल पंक बिना जिमि पानो । 
'भागचन्द' निरद्वन्द निरामय, मूरति निश्चय सिद्ध समानों ॥४॥ 


“7 केविवर पण्डित श्री भागचन्दजी छाजेड़ 
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(२) 


देव-शास्त्र-गरु 


( ४० ) 
रे प्रश्न :-- भगवान की मूर्ति तो जड़ है, फिर उसकी पूजा का उपदेश 
क्यों दिया जाता है ? 
उत्तर :- भरे भाई ! अभी तू जड़-चेतन को समझ ही कहाँ पाया 
है ? तेरे स्त्री-पुत्रादि भी तो जड़ ही है, फिर उनसे राग क्‍यों करता है ? 
आत्मा स्त्री-पुत्नादिर्ष नहीं है, तू उनके श्रात्मा को तो जानता नहीं, 
केवल शरीर में ही तू स्त्री-पुत्रादिषना मान बैठा है। यह शरीर तो जड़ 
है, फिर भी तू उससे राग करके पाप बाँधता है और जहाँ देव की वात 
आती है, वहाँ तू कहता है कि मूर्ति तो जड़ है; तब कहना होगा कि तुमे 
देव-गुरु की पहिचान ही नहीं है। भगवान के भक्त को प्रथम भूमिका में 
देव-शास्त्र-गुरु के प्रति शुभराग आए बिना नहीं रहता ॥१॥ 
- आत्मधर्म : मई १६८३, प्रृष्ठ २८ 
(४१ ) 
प्रश्न :- जड़ मूति को भगवान कंसे माना जाए ? 
उत्तर :- साक्षात्‌ जिनेन्द्र भगवान के अ्रभाव में प्रतिमाजी में उनकी 
स्थापना की जाती है। स्थापन्ना दो प्रकार की होती है - (१) सद्भावरूप 
स्थापना (२) अ्रसद्भावरूप स्थापना । जिनेन्द्रदेव के श्रनुसार उनकी मूर्ति 
में जिनेच्द्रदेव का आरोप करना सद्भावरूप स्थापना है और पुष्पादिक 
में स्थापना असद्भावरूप स्थापना है। इन्हें तदाकार और अ्रवदाकार 
स्थापना भी कहते हैं । जिनदेव की प्रतिमा में जिनदेव की ही स्थापना होती 
है; इसलिए उस प्रतिमा पर कोई मश्यू गार आदिक नहीं हो सकता | वीत- 
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राग की प्रतिमा के वस्त्र नहीं हो सकते, माला नहीं हो सकती, मुकुट नहीं 
हो सकते, शस्त्र श्रादि राग-द्व प के श्रन्य चिह्न भी नहों हो सकते ॥२॥ 
-आत्मवर्म : मई १६८३, पृष्ठ २८ 
( ४२ ) 
प्रश्न :- सच्चे देव को देखे विना उनका निदचय कीसे क्रिया जाए ? 
उत्तर :- जेसे कोई आदमी किसी बन्द मकान में वीणा बजा 
रहा हो तो यद्यपि वह आँखों से दिखाई नहीं देना; किन्तु बाहुर का 
झादमी उसकी वीणा बजाने की कला, पद्धति और स्वर इत्यादि से उस 
परुप को देखे विना ही उसकी कला का निर्णय कर छेता है; उसीप्रकार 
शरीररूपी मकान में वाणीरूपी वीणा द्वारा भीतर स्थित आत्मा के सर्वन्ञ 
पद का निर्णय हो सकता है। 


ज्ञान की वृद्धि और राग-ह प की हीनता के आधार पर भी सर्वजता 
का निर्णय हो सकता है। एक आत्मा से दूसरे झ्ात्मा में अधिक ज्ञान होता 
है और तीसरे आत्मा में उससे अधिक ज्ञान होता है - इसप्रकार उत्तरोत्तर 
ज्ञान की वृद्धि होते-होते किसी जीव के परिपृर्ण ज्ञान प्रकट होता है, वही 
सर्वज्ञ है । इसीप्रकार एक जीव के जितना राम-द्व प होता है, दूसरे जीव 
को उससे भी थोड़ा होता है तथा तीसरे के उससे भी कम होता है - इस- 
प्रकार कम करते-करते श्रन्त में किसी जीव के राग-द्व प का सर्वधा अभाव 
भी होता है। जिस जीव के राग-द्व प का सर्वथा अश्रभाव होता है, उसके 
परिपूर्ण ज्ञान होता है और वह सर्वज्ञ कहलाता है । 

इसप्रकार अपने ज्ञान में सर्वज्ञ के स्वरूप का निश्चय करके जो उन 
देव के रूप में पूजता है, उनकी श्रद्धा करता है; वह भ्रपनी भक्ति से भगवान 
को अपने आँगन में ले आता है श्रर्थात्‌ वह स्वयं सत्‌ के आँगन में पहुँच 
जाता है ॥३॥ -आत्मधर्म : मई १६८३, पृष्ठ २८-२६ 

( डर ) 

प्रश्न :- भगवान की भक्त से रुपया-नेसा आदि लौकिक सुख की 
सामग्री मिलती है या नहीं ? 

उत्तर :- जो रुपये-नैेसे आदि की आशा से वीतराग भगवान की 
भविति करता है, वह व्यवहार से भी भगदान का भवक्‍त नहीं है। यदि कोई 
लौकिक आशा से सच्चे देव-गुरु को मानता हो और कुदेवादि को नहीं 
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मानता हो तो भी वह पापी है। उसका गृहीत मिथ्यात्व भी छूटा हुआ 
नहीं कहा जा सकता। वीतरागी देव-गुरु तो घर्म को समझाने के लिए 
निमित्तमात्र हैं, उसकी जगह यदि कोई लौकिक आशा से उनको मानता 
है तो उसे पुण्य भी नहीं होगा; किन्तु पापवन्ध होगा, धर्म समभने की वात 
तो दूर ही रही ॥४॥ -“ आत्मघर्म : मई १६८३, पृष्ठ २९ 
( ४४) 
प्रश्त :- सच्चे देव-शास्त्र-गुरु को मानने से तो सम्यर्दर्शन तो हो 
जाएगा न ? 
उत्तर :- जव सच्चे देव-दास्त्र-गुरु की पहिचान कर उनके लिए तन- 
सन-घन अर्पण करने की भावना श्रा जाए और कुण॒रु-कुदेवादि में प्रवृत्ति 
न हो, तब गृहीत मिथ्यात्व छूटता है और जब उसे झात्मा की एसी श्रद्धा 
हो जाए कि देव-गुरु के प्रति होनेवाला राग भी पुण्यवन्ध दश कारण है, 
वह आत्मा का स्वरूप नहीं है; तब अग्रहीत मिथ्यात्व भी छूट जाता है । 
अनादि के अगृहीत मिथ्यात्व के छूटने पर ही जिनेन्द्र भगवान का सच्चा 
भक्‍त होता है, सच्चा जेनपना प्रगट होता है ॥५॥ 
- आत्मघमम : मई १६८३, प्रृष्ठ २६ 
( ४५ ) 
प्रश्न :- आप कहते हैं कि शुभभाव से धर्म नहों होता; इसलिए हमें 
देव-शास्त्र-गुरु की भवित का उत्साह नहीं आता ? 
उत्तर -- यह ठीक है कि छुभराग से धर्म नहीं होता, किन्तु यह 
कहाँ कहा है कि शुभराग को छोड़कर अशुभराग करो ? फिर तू स्त्री, पुत्र, 
लक्ष्मी आदि के अशुभराग में रत क्‍यों रहता है ? इससे सिद्ध होता है कि 
तुझे निमित्त की परीक्षा करना नहीं भ्राता । जिसे निमित्त की परीक्षा का 
भान नहीं है, वह अपने उपादानस्वरूप को कैसे पहिचानेगा ? भगवान 
अरहन्तदेव, सतशास्त्र और नग्न दिगम्बर भावलिंगी सदुगुरु अपने सतृ- 
स्वरूप को समभने में निमित्त हैं॥६॥ 
- आत्मघर्म : मई १६४८३, पृष्ठ २६ 
( ४६ ) 
प्रश्न :- आप तो व्यवहार को हेय कहते हैं, फिर अरहन्तादि की 
भवित का उपदेश क्‍यों देते हैं ? 
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उत्तर :-- जो यह तो जानता नहीं कि निश्चय कया है एवं व्यवहार 
क्या है ? और व्यवहारशुद्धि के विना मात्र निश्वयनय की ही बातें करता 
है, उसे निश्वयनय नहीं होता । जिसे सच्चे देव-शास्त्र-गुरु के लिए तन-मन- 
धन अ्रपण करने का भाव आता है, वह व्यवहार से अरहन्तादि का भक्त 
है | प्रशस्त शुभराग होने पर ग्रहीत मिथ्यात्व छूटता है और अन्‍न्तर्स्वेभाव 
के वल से शुभराग से अपने को भिन्‍न जानकर छुद्धस्वभाव की श्रद्धा 
करने पर निश्चयसम्यवत्व होता है ॥७॥ 

- आत्मघम : मई १६८३, पृष्ठ २६ 
( ४७ ) 

प्रश्न :-- भगवान की व्यवहारभवित और निश्चयभक्ति का क्या 
स्वरूप है ? 

उत्तर :- जिसे सच्चे देव-शास्त्र-गुरु की पहिचान होती है तथा 
उनके लिए सर्वस्त्र समर्पण का भाव होता है, वह व्यवहार से भगवान का 
भक्‍त कहलाता है। भगवान का व्यवहारभक्‍त वीतरागी देव-शास्त्र-गरु 
को छोड़कर कुगुरु-कुदेव आदि का समर्थन नहीं करता । सत्यमार्ग एक ही 
होता है, तीनलोक और तोनकाल में भी सत्यमार्ग दो नहीं होते । 
वीतरागदेव के अतिरिक्त अन्य देव को सच्चा माननेवाला वीतराग का 
भक्त नहीं है। सर्वेज़्देव और कुदेवादि एक समान नहीं होते - ऐसी श्रद्धा 
होने पर सर्वेज्ञ की व्यवहारश्रद्धा कहलाती है। कुछ लोग जैनघर्म व अन्य 
धर्मों का समन्वय करना चाहते हैं, किन्तु जैनधर्म व अन्य धर्मों का समन्वय 
कभी भी नहीं हो सकता । वीतराग के वाह्य या अन्तरंग स्वरूप को श्रन्यथा 
माननेवाला भगवान का व्यवहारभक्‍त भी नहीं है । 


जो सच्चे देव-शास्त्र-गुरु की व्यवहारश्रद्धापृवंक आनन्दधनस्वरूप 
निज आत्मा की श्रद्धा के वल से यह निर्णय करता है कि परपदार्थों के 
साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, देव-शास्त्र-ग रु सम्बन्धी चुभराग भी मेरा 
स्वरूप नहीं है, मैं अखण्ड ज्ञायक हूं; वही भगवान का निरचयभकक्‍त है। 
जिसे निश्चयभक्ति होती है, उप्ते व्यवहारभक्ति अवश्य होती है तथा उसे 
सच्चे देव-गुरु-धर्म के लिए उत्साहपूर्वक तन-मन-बन खर्च करने का भाव 
भी आए बिना नहीं रहता ॥5॥. -आत्मधम : जून १६८३, पृष्ठ २६ 


( ४८ ) 


प्रश्न :- भगवान तो वीतरागी हैं, वे धन का क्‍या करेंगे ? 
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उत्तर :- भाई ! तुझे भगवान को कहाँ घन देना है ? भगवान के लिए 
कुछ नहीं करना है; किन्तु वीतरागता की रुचि बढ़ाकर देव-गरु की 
प्रभावना के लिए खर्च करके तृष्णा कम करने के लिए कहा जाता है। 
यदि तु्े सत्‌ की रुचि है, तो यह देख कि अन्य साधमियों को किस बात 
की प्रतिकुलता है ? और यदि किसी को शास्त्र आदि की आवश्यकता है 
तो उसकी पूर्ति के लिए अ्रपने पद के अनुसार हिस्सा दे ॥६॥ 


- आत्मधम : जुन १६०३, पृष्ठ २६ 
( ४६ ) 
प्रश्न :- ज्ञानी जीव भी भगवान के समक्ष भक्ति करते समय बोलते 


हैं कि हे नाथ ! भव-भव में आ्रापका शरण प्राप्त हो। यदि भगवान का 
शरण न होता तो ज्ञानी जीव ऐसा कंसे बोलते ? 


उत्तर :- भव-भव में भगवान का शरण प्राप्त हो - यह मात्र निमित्त 
के तरफ की भाषा है, ज्ञानी इस भाषा का कर्त्ता नहों है। इस भाषा के 
समय ज्ञानी के अन्तर में ऐसा अभिप्राय होता है कि रागरहित चिदानन्द 
मेरा स्वरूप है। ऐसी श्रद्धा-ज्ञान के होने पर भी अभी पर्याय भें राग है; 
अतः जबतक यह राग समाप्त न हो, तबतक अज्युभराग तो हमें होवे ही 
नहीं और वीतरागता के निमित्त के प्रति ही लक्ष हो, वीतरागता का ही 
बहुमान हो, शुभराग टूटकर अशुभराग तो आवे ही नहीं। अ्रव घुभराग 
लम्बे समय तक तो टिक नहीं सकता, अल्पकाल में ही वह पलटकर या तो 
वीतरागभावरूप हो जायेगा या अद्युभभावरूप हो जायेगा । 


वीतराग का ही शरण हो' - इसमें ज्ञानी की ऐसी भावना है कि यह 
शुभ टूटकर अशुभ न हो, अपितु शुभ टूटकर वीतरागता ही हो । वीतराग 
के बहुमान का राग हुआ, उससमय भी लक्ष तो वीतराग की तरफ होता 
है; परन्तु बीतराग भगवान कहीं मुक्ति के दाता नहीं हैं, मैं श्रपनी शक्ति 
से ही राग तोड़कर भगवान बनू गा। यदि आत्मा में ही भगवान वनने 
की शक्ति न हो तो भगवान कुछ भी देने में समर्थ नहीं हैं और यदि आत्मा 
में ही भगवान बनने की शक्ति है तो भयवान की श्रपेक्षा ही क्‍या? 
वीतराग भगवान की प्रार्थना के शुभराग से तीन काल तीनलोक में धर्मे 
नहीं होता। जिसे अपने स्वतः शुद्धस्वभाव का भान नहीं; वह अपने लिए 
देव-श स्त्र-गुरु का सहारा चाहता है श्ौर ऐसी मान्यतावाले को आचार्यदेव 
जीव कहते ही नहीं, वह तो जड़ जैसा है - मूढ़ है, उसे चेतन्यतत्त्व का 
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भान नहीं है। जैसे शरीर में फोड़ा निकला हो; उसे जो रोगरूप समझे, 
उसका ही झापरेशन होगा । उसी प्रकार जो जीव शुद्धचैतन्यस्वरूप को 
जाने तथा हिंसादि और दयादि के अशुभभावों से स्वरूप को भिन्‍न जाने, 
वही जीव विकारीभावों का अश्रभाव करने पर प्रयत्न करके मुक्ति प्राप्त 
करेगा। जो अपने निरुषाधि शुद्धस्‍्वरूप को पहिचानेगा ही नहीं, वह जीव 
शुभाशुभाभावों को छोड़े गा नहीं और उसकी मुक्ति भी नहीं होगी ॥१०॥ 

- आत्मघर्म : जनवरी १६८३, पृष्ठ २३ 


( ५० ) 
प्रश्न : - भेदभक्ति और अभेदभक्ति श्रथवा व्यवहारभक्ति और 
निश्चयभक्ति का स्वरूप क्‍या हैं एवं उसका फल क्या है ? 


उत्तर :- परमात्मा के स्वरूप का विचार करना भेदभवकित है, वह 
प्रथम होती है । ऐसी भेदभक्ति को जानने के परचात्‌ ऐसा ही परमात्मा में 
हूँ, आत्मा में ही परमात्मा होने की शक्ति है' - इस प्रकार अपने आत्मा 
को पहिचानकर उसमें स्थिर होना, वह परमार्थभक्ति अथवा अ्भेदभक्ति 
अथवा निरचयभकिति है। अभेद आ॥रात्मा की तरफ बढ़ने के लक्षपूर्वक भेद- 
भक्ति होती है, वह व्यवहार कहलाती है । रागरहित ज्ञानस्वरूपी आत्मा 
का श्रद्धान-ज्ञान करके उसके ध्यान में एकाग्रतारूप अमभेदभकित तो मोक्ष- 
फलदायक है, इसके विपरीत भेदभक्ति बंधकफलदायक है ॥११॥ 
- आत्मघर्म : अक्टूबर १६८२, पृष्ठ २४ 


(४१ ) - 


प्रश्न :- अमेदभवित कितने प्रकार की होती है ? क्‍या सभी प्रकार 
की भवित स्त्रियों को हो सकती है ? 


उत्तर :- अमेदभक्ति दो प्रकार की होती है :- (१) शुक्लध्यान 
(२) धर्मध्यान । यद्यपि कहने में तो दोनों जुदा (भिन्न) लगते हैं; परन्तु 
इन दोनों के अभ्रवलम्बनस्वरूप आत्मा एक ही है, इसलिए ये दोनों एक ही 
जाति के हैं, मात्र निरमेलतता की अधिकता और हीनता का ही अन्तर है। 
आ्रात्मस्वभाव के भान द्वारा धर्मध्यान स्त्रियों को भी हो सकता है, परन्तु 
उसे शुक्लध्यान नहीं हो सकता, क्योंकि घर्मध्यान की अपेक्षा, शुक्लध्यान 
विशेष निर्मेल है और ऐसी विशेष निर्मलता स्त्रीपर्याय में स्वाभाविकरूप 
से सम्भव नहीं है ॥१२॥ - आत्मधर्म : अक्टूबर १६८२, पृष्ठ २४ 
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( ४२ ) 
प्रश्व :-- कोई किसी का वहुमान नहीं कर सकता - ऐसा मानने में 
तो तीर्थ कर का भ्रविनय हो जावेगा ? 


उत्तर :- तीर्थ कर का अविनय किसे कहते हैं ? तीर्थ कर भगवान 
तो वीतराग हैं । वास्तव में राग से उनका विनय नहीं होता । जैसा तीर्थ - 
कर प्रभु ने स्वयं किया और कहा, वैसा ही समझना और भगवान चेतस्य- 
ज्योति का वहुमान करके उसमें ठहरना - यही तीर्थ कर का सच्चा विनय 
है। सत्‌ समभने से विनय का अभाव नहीं होता, अपितु सत्‌ की सच्ची 
भक्ति और सच्चा विनय होता है। ' 


पहले अज्ञानदशा में कुदेवादि के समक्ष मस्तक भुकाता रहा। भश्रव 
सच्ची समभझ होने पर जबतक स्वयं वीतराग नहीं हो जाता, तबतक बीच 
में सत्‌ निमित्तों का विनय, भक्ति, बहुमान आए विना रहता नहीं; परन्तु 
वहाँ भी परमार्थ से पर का वहुमान नहीं, अपने भाव का ही वहुमान 
है। ज्ञानी तो अपने स्वभाव को ही सर्वोत्कृष्ठ जानकर उसी का आदर 
करते हैं, क्योंकि स्वभाव के आदर में ही तीर्थंकर का सच्चा विनय 
समाहित है ॥१३॥ 

- आत्मधर्म : दिसम्बर १६८२, प्रृष्ठ २६ 
( *३ ) 

प्रश्न :- श्री परमात्मप्रकाश ग्रन्थ की पन्द्रहवीं गाथा में कहा है कि 
भावकर्म, द्रव्यकर्मं और देहादिक से परद्वव्यों को ,छोड़कर केवलज्ञानमय 
प्रमात्मपना प्राप्त किया; अतः यहाँ प्रइन है कि अरिहन्तदेव ने भावकर्म, 
द्रव्यकर्म का श्रभाव किया - यह तो ठीक; परन्तु उनके देहादिक का भी 
अभाव हो गया - ऐसा कैसे कहा ? शरीर का संयोग तो उनके अभी 
मौजूद है ? - 

उत्तर :- शरीरादि तो तीनों काल आ्रात्मा से भिन्न ही हैं; परन्तु 
पहले उनके प्रति मोह और राग-हं प था, उस मोह और राग-ढुप का 
प्रभाव हो गया; इसलिए शरीरादि का भी अभाव हो गया - एसा कहने 
में आया है ॥१४)। लक 

- आत्मघर्म : मा्चे १६८३, पृष्ठ २५ 
. [ 98: ... 
प्रदन :- शास्त्रपठन का तात्पय क्‍या है ? 
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उत्तर :- शास्त्रों का तात्पर्य तो भिन्नवस्तुभूत ज्ञानमय श्रात्मा 
बतलाना है। ऐसे आ्रात्मा का ज्ञान होना ही शास्त्र पढ़ने का तात्पये है। 
जो जीव ऐसे आ्रात्मा को नहीं जानते, उन्होंने वास्तव में शास्त्र पढ़ा ही 
नहीं । ज्ञानस्वभावी आरात्मा राग से भी भिन्न है - ऐसा वतलाकर शास्त्र 
ज्ञानस्वभाव का ही अ्रवलम्बन कराते हैं और राग का अवलम्वन छुड़ाते 
हैं - यही शास्त्र का तात्पर्य है, यही शास्त्र पढ़ने का गण है। जिसके भिन्न- 
वस्तुभृत शुद्ध ज्ञानस्वभावी आत्मा के ज्ञान का अभाव है, उसको शास्त्र के 
पठन के फल का भी अभाव है अर्थात्‌ वह श्रज्ञानी है; अतः रागसे 
पार छुद्ध ज्ञानममय आत्मा का स्वरूप जानकर उसका आश्रय करना 
योग्य है ॥१५॥ -आत्मधर्म : जून १६०८०, पृष्ठ २८ 


( ५४५ ) 
प्रशन :- क्या शास्त्रों का अर्थ भी अनेक तरह से किया जात्ता है ? 


उत्तर :- अक्षरा, भावार्थ आदि पाँच प्रकार से ज्ास्त्रों का अर्थ 
करने को आ्राचायेदेव ने कहा है। 


जैसे :- ज्ञानावरणी कर्म से ज्ञान रुकता है - यह तो अक्षरार्थ 
हुआ । ज्ञानवरणी कर्म से ज्ञान नहीं रुकता, परन्तु अपने हो कारण ज्ञान 
अल्प (हीन) हुआ है - यह भावार्थ हुआ । पर के कारण ज्ञान अल्प हुआ 
है - ऐसा माननेवाले की तो हृष्टि ही मिथ्या है। परन्तु ज्ञान अपने ही 
कारण हीन है - ऐसा जानना सत्य है। ऐसा जानकर भी हीन पर्याय 
का लक्ष छोड़कर त्रिकाली श्रूव चंतन्यसामान्य का लक्ष करना भावार्थ 
है। यही जानने का प्रयोजन है । 


नियमसार में आत्मा को चार भावों से अगोचर कहा है श्रर्थात्‌ 
क्षायिक भाव से आत्मा जानने में नहों श्राता - यह अक्षरार्थ है। यह 
अक्षरार्थ भी भावार्थ से ही सफल है। उसका भावार्थ यह है कि क्षायिक 
भाव क श्राश्रय से श्ात्मा ज्ञात नहीं होता, इसलिए अ्राश्नय की अपेक्षा से 
क्षायिक भाव से अ्रगोचर कहा है। आत्मा को जाननेवाली तो निर्मल 
पर्याय ही है, तथापि उसके झ्राश्नय से त्रिकाली आत्मा जानने में नहीं 
आता । 


नियमसार (भक्ति अधिकार) में दर्शनत-ज्ञान-चरित्र के परिणाम 


का भजन वह भक्त है - ऐसा कहा है, वह व्यचहा रनय से कहा है; परन्तु 
उसका भावाथ' धर्मी जीव ध्रव आत्मा की ही भक्ति-सेवा-उपासना करता 
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है! - ऐसा समझना । | समयसार की १६वीं गाथा में कहा है कि दर्शन- 
ज्ञान-चरिन सदा सेवन करने योग्य हैं। वह व्यवहार से समझाया है, 
परमार्थ में तो एकरूप ध्रू व आत्मा का ही सेवन करना है। व्यवहार से 
समझाया जाता है, तथापि समझाने और समभनेवाले को व्यवहार में 
स्थित नहीं रहना है। समयसार की ८वीं गाथा की टीका में भी ऐसा ही 
कहा है कि “................ व्यवहा रनय भी स्लेच्छ भाषा के स्थान में होने 
के कारण परमार्थ का प्रतिपादक (कहनेवाला) होने से स्थापन्र करने 
योग्य है; तथापि “ब्राह्मण को म्लेच्छ नहीं होना' - इस वचन से वह 
(व्यवहारनय ) अनुसरण करने योग्य नहीं है।” जहाँ-जहाँ छुद्ध पर्याय 
की सेवा करने को - ध्यान करने को कहा है, वहाँ-वहाँ उसे समझाने की 
एक प्रकार की शैली के कथन समभना चाहिए। निर्मेल पर्याय प्रकट होती 
है - इस श्रपेक्षा से कहा है - ऐसा समझना । 


समयसार की (वीं गाथा की टीका में कहा है कि आत्मा अन्य 
द्रव्य-भावों से भिन्नरूप उपासना किये जाने से 'शुद्ध/ कहलाता है; वहाँ 
ऐसा समझना चाहिए कि अन्यद्रव्य से लक्ष छूटता है और स्वद्रव्य पर 
लक्ष जाता है, तब पर्याय भी गौण हो जाती है और श्रकेले प्रूव द्रव्य- 
स्वभाव पर लक्ष जाता है - यही द्रव्य की सेवा कही जाती है ॥१६॥ 


- आत्मधर्म : जनवरी १६७७, पृष्ठ २६ 
( ५६ ) 
प्रदन :- जिनवाणी सुनने से ज्ञान होता है और पुण्यवन्ध होता है, 
उससे पैसा भी मिलता है - यह तो. दोनों प्रकार से लाभ हुआ ? 
उत्तर :- सुनने के राग से ज्ञान नहीं होता, केवल पुण्य ही होता 
है ॥१७॥ - आत्मधर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ५७ ) 
प्रश्न :- सुनने से थोड़ी-थोड़ी जानकारी तो होती है न ? हे 
उत्तर :- यह जानकारी वास्तव में जानकारी नहीं, यथार्थ में 
वास्तविक जानकारी तो स्वसन्मुख हो, तब ही कही जाती है ॥१८॥ 
- आत्मघम : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( #८ ) 


प्रदन :- ज्ञान में घारणारूप जानकारी तो होती है ? 
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उत्तर :- धारणारूप जानकारी होती है, लेकिन यथार्थ जानकारी 
तो सीधा स्वसन्मुख अन्तर आ जाए, तब होती है। भगवान आत्मा को 
राग से लाभ मानना तो कलंक है ॥१६॥ 


- आत्मघर्म: सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ५६ ) 


प्रश्न :- शास्त्रों में कहीं तो परीक्षाप्रधानी वनने के लिए कहा है 
और कहीं आज्ञानुसारी रहने का निर्देश दिया है। परीक्षा किये विना 
निर्णय होता नहीं; अव हमें क्या करना ? 


उत्तर :- परीक्षा तो करना, परन्तु जिन-आज्ञा को मुख्य रखकर 
करना | सर्वज्ञ की आ्ाज्ञा मानकर परीक्षा करना; अकंली परीक्षा करने 
जाओगे तो भ्रष्ट हो जाओगे । जिनशासन में कथित पदार्थों के स्वभाव 
की गम्भी रता, क्षेत्रस्वभाव की गम्भीरता, कालस्वभाव की गम्भीरता, 
अनन्त भावों के स्वभाव की गम्भीरता - इन सृक्ष्मस्वभावी पदार्थों क्रो 
- जिन-पश्राज्ञा से प्रमाण करना । 


अल्पबुद्धि का घारक जीव अकंली परीक्षा करने जायेगा तो 
जिनमत से च्युत हो जाने का बड़ा दोष होगा। जिन-पश्राज्ञा को मुख्य 
रखकर बने जितनी अर्थात्‌ जितनी हो सके, उतनी परीक्षा करने में दोष 
नहीं है। अकेली आज्ञा से ही माने और परीक्षा करे ही नहीं तो भी निर्णय 
सच्चा नहीं हो सकता और सच्चा निर्णय हुए विना किसी अन्य के द्वारा 
की गई कुतकंपूर्ण वार्ता सुनकर श्रद्धात बदल भी सकता है, इसलिए 
परीक्षा करके निर्णय तो अवश्य करना; परन्तु जिन-श्राज्ञा को मख्य 
रखकर परीक्षा करना योग्य है २०॥। ह 0 ३ 


- आत्मधर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २८ 
( ६० ) 
प्रश्न :- सभी शास्त्रों का सार स्वसन्मुख होना ही.कहा है तो 


शास्त्रों को पढ़ने की क्या आवश्यकता ? हमें तो स्वसन्मुख होने का ही 
प्रयत्त करना चाहिए। 


उत्तर :- स्वसन्मुख होने का ही प्रयत्न करना है; परन्तु जवतक 
स्वस॒न्मुख न हो पाता हो और अनेक प्रकार से अ्रटक जाने की शल्य पड़ी 
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हो, तब तक श्ञास्त्र-वाँचन का विकल्प आता है, आये विना रहता नहीं 
तथा शास्त्र भी तो स्वसन्मुख होने के लिए ही कहते हैं ॥२१॥ 
- आत्मघमे : मार्चे १६८०, पृष्ठ २३-२४ 


(६१ ) 
प्रश्त :- बुद्धिपूवंक तत्त्वाभ्यास करने पर भी किसी को सम्यग्दशन 
होता है, किसी को नहीं - ऐसा क्‍यों ? 
उत्तर :- जो जीव तत्त्वनिर्णय का यथार्थ अभ्यास करते हैं, उन्हें तो 
सम्यग्द्शन होता ही है; किन्तु जो जीव तत्त्व का अभ्यास करने पर भी 
किसी न किसी स्थान पर अटक जाते हैं, उन्हें सम्यन्दर्शन नहीं होता । 
शास्त्रानुसार अभ्यास कर लेने पर भी अटकने के अ्रनेक स्थान हैं, उनमें से 
कहीं भी अटक जाय तो सम्यग्दशंन उत्पन्न नहीं होता । चढ़ने का एक ही 
प्रकार है। जो रुचिपूवंक सच्चा प्रयत्न करता है, उसके ढ़ीले पड़ने की 
वात ही नहीं; उसका बल तो इतना प्रवल होता है कि सम्यग्दशन प्राप्त 
करके ही रहता है। एक कथानक आता है कि एक बार अनेक जहाज 
समुद्र में डूब गए, केवल एक जहाज बच गया; तव किसी पुण्यवान ने कहा 
कि यह बचनेवाला जहाज ही मेरा है, मेरा जहाज डूब नहीं सकता। 
इसीप्रकार “जो तिरनेवाले जीव हैं, उनमें मैं ही है” - ऐसा पात्र जीव को 
अन्दर से लगता है ॥२२॥ - आत्मघम : फरवरी १६८०, पृष्ठ २४ 
( ६२ ) 
'प्रश्व :- तत्त्व का निर्णय करने में कितने वर्ष लगते होंगे ? 
उत्तर :- कार्य हो जाय तो शन्‍्तमु हुत्ते में ही हो जाय, अन्यथा पूरा 
जीवन ही निर्णय करने में व्यतीत हो जाय । इसमें काल का कोई प्रइन ही 
कहाँ है ? वीयें को विपरीत परिणमन से अवरुद्ध करके स्वरूपसन्मुख करे 
तो का्ये हुए बिना रहे नहीं।॥ जितवा कारण उपस्थित करना चाहिए; 
उतना जब तक नहीं जुटावे, तब तक कारें सम्पन्न नहीं हो सकता ॥२३॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २७ 
( ६३ ) 
प्रश्व :- जो शास्त्रों का जानकार है, वह तो मुक्ति पायेगा ही ? 
उत्तर :- जो जीव आत्मज्ञान से शून्य है, वीतरागी ज्ञान रहित है; 
उस जीव को वाह्म पदार्थों से कुछ भी सिद्धि नहीं होती, उसका शास्त्र-ज्ञान 
भी किसी काम का नहीं । स्वसंवेदन ज्ञान से रहित ब्रत-तप आदि जीव को 
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दुःख के कारण होते हैं। आनन्द सहित ज्ञान ही निज आत्मन्नान है और 
वही ज्ञान वर्तमान सुख का कारण है, मोक्षसिद्धि का कारण है। शास्त्र- 
ज्ञान, ब्रत-तप आदि के जो शुभ विकल्प हैं; वे सभी उसी क्षण - तत्काल 
दुःखरूप हैं श्रौर भावी दुःख के कारण हैं तथा स्वसंवेदन ज्ञान तो वर्तमान 
सुखरूप है और भावी सुख का भी कारण है; इसलिए समस्त महिमा 
स्वसंवेदन ज्ञान की ही है ॥२४॥ 

-आत्मधर्म : नवम्बर १६७८, पृप्ठ २५ 


( ६४ ) 
प्रदन :- शास्त्र द्वारा आत्मा का ज्ञान होता है या नहीं ? 
उत्तर :- शास्त्र द्वारा आत्मा का ज्ञान नहीं होता । दिव्यध्वनि से 
भी आत्मा जानने में नहीं श्राता - ऐसा परमात्मप्रकादश में कहा है न ! 
आत्मा तो अपने से ही अपने द्वारा जानने में आता है, तव जझास्त्र को 
निमित्त कहा जाता है। प्रवचनसार में आता है कि श्रात्मा के लक्ष्य से 
शास्त्राभ्यास करो; वहाँ तो निमित्त वत्तलाया है। श्ाास्त्र-पठन का गुण 
भिन्नवस्तुभूत आत्मा का ज्ञान करना है। ज्ञानमय आत्मा का अनुभव 
करना ही शास्त्र-पठन का गुण है, अ्रज्ञानी उसे तो जानता नहीं और मात्र 
शास्त्र पढ़ता है। परन्तु निज परमात्मा को जाने बिना कर्मवन्धन से छुट- 
कारा मिलनेवाला नहीं। दया, दान, पूजा, ब्रत, तप आदि शुभराग तो 
दूर रहो; किन्तु यहाँ तो कहते हैं कि श्रकेले शास्त्र-पठन में ही रुक गया 
भौर सब कण्ठस्थ कर डाला, तो इससे भी क्‍या लाभ हुआ ? ॥२५॥ 
- आत्मघमे : नवम्बर १६९७८, पृष्ठ २५ 
(६५ ) 
प्रइन :- शास्त्र पढ़ने से आत्मा की सनन्‍्मुखता तो कही जाती है न ? 
उत्तर :- आत्मा में जाने का प्रयत्न करे तो आत्मा की सन्‍्मुखता 
कही जाय। यदि मात्र शास्त्र के ज्ञान में ही रुका रहे और अन्तर 
निविकल्प स्वभाव में जाने, का प्रयत्त न करे, तब तो वह आत्मसन्मुख 
भी नहीं कहा जा सकता ॥२६॥ - आत्मघर्म : नवम्बर १६७८, पृष्ठ २५ 
( ६६ ) 
प्रश्न :- एक तरफ तो कहते हो कि ज्ञास्त्र पढ़ना चाहिए और 
दूसरी तरफ कहते हो कि शास्त्र पढ़ने में कक जाय तो भी आत्मा जानने 
में नहीं आता - ऐसा क्‍यों ? 
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उत्तर :- जो जीव व्यापार आदि के अश्युभभाव में ही रुक गये हैं 

और आत्मज्ञान होने में निमित्त ऐसे शास्त्राभ्यास का भी जिनको समय 
नहीं, उनसे कहते हैं कि हे भाई ! तू शास्त्र-अम्यास कर ! किन्तु जो जीव 
शास्त्राभ्यास करता हुआ भी मात्र उसी में रूक जाय और आात्म-सन्मस 
होने का प्रयत्त न करे तो उससे कहते हैं कि हे भाई ! शास्त्र-पठन का गण 
तो अन्तमुख होकर अनुभव करना है, उस निविकल्प अनुभव का प्रयत्न 
करते नहीं तो तुम्हारा वह शास्त्र-पठन किस काम का ? क्योंकि शास्त्र 
पढ़ने का हेतु - प्रयोजन तो भात्मज्ञान प्रगट करना ही है। शास्त्र-बाँचन 
और शास्त्र-श्रवण में द्रव्य-सन्मुख होने की जोरदार बात पढ़ते और सुनते 
'ही उसकी धुन चढ़ जाना चाहिये, वह न हो तो सब श्रम व्यथ है ॥२७॥॥ 
- आत्मधर्म : नवम्बर १६७८, पृष्ठ २५-२६ 


( ६७ ) 
प्रश्त :- शास्त्र द्वारा आत्मा को जाना और बाद में परिणाम श्रात्मा 
में मग्त हुए - इन दोनों में आत्मा के जानने में क्या अन्तर है ? 


उत्तर :- अनन्तगुणा अन्तर है। झास्त्र से जानपता किया - यह तो 
साधारण धारणारूप जानपना है और शआ्रात्मा में मग्त होकर अनुभव से 
जानना - यह प्रत्यक्ष वेदन से जानपना है। अतः इनमें भारी अन्तर 
है ॥२८॥ . -आत्मघर्म : नवम्बर १६७८, प्रेष्ठ २६ 


( ६८ ) 
हे प्रश्न :- समयसार जैसे महान अध्यात्मशास्त्र को पढ़न्सुनकर भी 
लोग आगे क्‍यों नहीं बढ़ते ? 

उत्तर :- क्रियाकाण्ड की दृष्टिवाले को ऐसा लगता हैं कि अ्मुक 
व्यक्ति समयसार सुनता है, फिर भी आगे नहीं बढ़ता । कुछ बाह्य त्याग, 
तप, ब्रतादिक क्रियायें करे तो ही उसे आगे बढ़ा हुआ दिखाई पड़ता है; 
किन्तु भाई ! समयसार का पठन, मनन, श्रवण करके परद्रव्य की भिन्नता, 
प्रद्वेव्य का अकत्ते,त्व, रागादि भावों में हेयबुद्धि भर अन्तर में विराजित 
परमात्मशक्ति का उपादेयपना निरन्तर उसकी श्रद्धा-शान में चल रहा 
है और उससे जो पर्याय में सुधार हुआ है, वह क्‍या झ्रागे बढ़ता नहीं है ? 
प्रन्दर में श्रद्धा-ज्ञान में सत्य के संस्कार पड़ते हैं, वही आगे बढ़ना है। 
श्रद्धा-ज्ञान को सम्यक्‌ किये बिना जो त्याग-ब्रतादि किया जाता है, उसके 
सम्बन्ध में आत्मानुशासनकार श्री गुणभद्गाचार्य तो कहते हैं कि आत्मभान 
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रहित जो भी बाह्य तपादि है, वह सव श्रज्ञानी का वालतप हूं। अ्रन्तरग 
मिथ्यात्व के त्याग बिना वाह्म त्याग को सच्चा त्वाग नद्दों कहते | अन्दर 
में श्रद्धा-ज्ञान-स्वरूपाच रणचा रित्र में जो सुधार होता है, वही सच्चा सुधार 
हैं और वही थभ्रागे बढ़ना हैं; परन्तु वाह्यहप्टिवन्त को वह दृष्टिगोचर नहीं 
होता ॥२६॥ - आत्मधर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २३ 
( ६६ ) 

प्रश्न :- मात्र द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से क्या निदचयाभासी 
हो जाते हैं ? 

उत्तर :- नहीं, द्रव्यान॒योग के अभ्यास से निश्चयाभासी नहीं होते; 
पर व्यवहार है ही नहीं, ऐसा निपेघ करने से निश्चयाभासी होते हैं। 
इसीलिए कहा हैं कि जिसे निश्चय का अतिरेक हो, उसे व्यवहार ग्रहण 
करना और जिसे व्यवहार का अतिरेक हो, उसे निश्चय ग्रहण करना 
चाहिए ॥३०॥ -आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ र४ 


( ७० ) 


प्रश्व :- जो मुनि आहारक द्वरीर प्रकृति बाँघें, उसके वह उदय में 
आावे ही आवे - ऐसा कोई नियम है ? 

उत्तर :- नहीं, कोई श्राह्दारक शरीर नामकर्म वाँघे, परन्तु उसके 
उदय का श्रर्थात्त आहारक शरीर की रचना का प्रसंग कभी भी न आवे, वीच 
में ही उस प्रकृति का छेंद करके मोक्ष प्राप्त कर ले; परन्तु तीर्थ कर 
नामक में ऐसा नहीं वनता, वह तो जिसके बंधता है उसके नियम से 
उदय होता है । भश्राह्दरक शरीर की प्रकृति सातवें या आठवें गणस्थान में 
बँघती है, किन्तु उदय छठे गुणस्थान में होता है। कोई जीव क्षपक श्रेणी 
माँडते समय आहारक दारीर प्रकृति वाँधे और सीधा केवलज्ञान प्राप्त 
कर ले तो छठे गुणस्थान में वापस गिरने का और झाहारक शरीर की 
रचना का प्रसंग ही नहीं वनेगा । छठे गणस्थान में श्राहव रक शरीर की 
रचनावाले मुनिवर एक साथ अधिक से अधिक ५४ ही होते हैं ॥३१॥ 


“- झआात्मचम : अक्युबर १६७७, पृष्ठ २३-२४ 
( ७१ ) 


प्रश्न :- ग्यारह अंगधारी द्र॒व्यलिगीं मुनि की क्‍या भूल रह 
जाती है ? 
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उत्तर :- वह स्वसन्मुख दृष्टि नहीं करता, अतिर्द्रिय प्रभु के सन्‍्मुख 
दृष्टि नहीं करता ॥३२॥। “आत्मघमे : अप्रे ल १६८१, एप्ठ २४ 
( ७२ ) 
प्रश्न :- क्या द्वव्यलिंगी मुनि स्वसन्मुखत्रा का प्रयत्न करता ही 
नहीं ? 
उत्तर :- नहीं, उसके धारणा में सब बातें श्राती हैं, किन्तु अन्तमु ख 
प्रयत्न नहीं हो पाता ॥३३॥ + आत्मघर्म : अ्रप्रे ल १६८१, पृष्ठ २४ 
( ७३ ) 
प्रश्न :- द्रव्यलिगी की भूमिका की अपेक्षा सम्यक्त्वसन्मुख की 
भूमिका कुछ ठीक है क्‍या ? 
उत्तर :- हाँ, द्रव्यूलिगी तो सन्‍्तोषित हो गया है श्रौर सम्यक्त्व- 
सन्मखता वाला तो प्रयत्न करता है ।।३४॥ 
- आत्मघम : श्रप्रल १६८९१, पृष्ठ २४ 


( ७४ ) 
प्रश्न :- मनि को आहार की वृत्ति उठने पर भी मुनिदशा रहती है, 
तो फिर वस्त्र रखने की वृत्ति उठे तो उसमें क्या दोष है ? 
उत्तर :- मनि को संयम के हेतु शरीर के निभाव के लिए आहार 
की वृत्ति उठती है और वस्त्र रखने का भाव तो शरीर से ममत्व का 


प्रतीक है; भरत: वस्त्र रखने की वृत्ति रहते हुए मुनिदशा नहीं रहती ॥३५॥। 
- आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ २४ 


(७५ ) 
प्रश्न :- क्या द्रव्यलिंगीं शुद्धात्मा का चिन्तवन नहीं करता ? 
उत्तर :- शुद्धात्मा का चिन्तवन तो करता है, परन्तु आत्ममय 
होकर नहीं करता -- ऐसा जानना ॥३३६॥ 
- आत्मधर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २२ 
( ७६ ) 
प्रश्त :- द्रव्यलिगी इतनी कठोर क्ियायें करता है, शास्त्राष्ययन 
भी गंभीर करता है, तथापि इन संबको स्थूल क्यों कहा ? 
उत्तर :- द्रव्यलिंगी क्षयोपशम की घारणा से और वाह्मत्याय से 
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यह सब-कुछ करता है। वाह्य में उसके वेराग्य भी विशेष दिखलाई पड़ता 
है। हजारों रानियाँ श्लौर महान वैभव-राजपाट भी उसने छोड़ दिया है, 
फिर भी उसका वैराग्य सच्चा नहीं है। पुण्य-याप के परिणाम से भन्तरंग 
में विरक्ति उसके हुई नहीं है । स्वभाव महाप्रभु है, श्रनन्तानन्त गुणों का- 
समुद्र आनन्द से परिपूर्ण है, उसकी महिमा श्रभी तक उसे अन्दर से श्राई 
नहीं है । ॥३७॥ - ग्रात्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २२ 


- ( ७७ ) 
प्रश्न :- द्रव्यलिंगी को शुभ में ही रुचि है या श्रशुभ में भी ? 
उत्तर :- द्रव्यलिंगी को शुभ में रुचि है ॥३पा। 
-आत्मधर्म : श्रगस्त १६७८, पृष्ठ २५ 
( ७८ ) 
प्रश्न :- काया श्रौर कपाय में एकत्व है, उसका विचार उसको 
आता है या नहीं ? 
उत्तर :- उसका विचार उसको नहीं आता ॥३९॥ 
- आत्मवर्म : अगस्त १६७८ पृष्ठ २५ 
( ७६ ) 
प्रश्न :- तो घारणाज्ञान भी उसको सच्चा नहीं हुआ ? 
उत्तर :- तत्त्वों के जानपने का धारणाज्ञान तो सच्चा है; परन्तु 
स्वयं वहाँ श्रटकता है, वह उसकी पकड़ में नहीं श्राता । कपाय की विशेष 
मन्दता है, उसी में स्वानुभव मानता है ॥४०॥॥ 
- आत्मधमें : अगस्त १६७८, पृष्ठ २५ 
( 5० ) 
प्रश्न :- समयसार गाथा ३ में कहा है कि एक द्रव्य अन्य द्रव्य 
का स्पशे नहीं करता | भ्रतः जीव शरीर को तथा एक दरीर श्रन्य शरीर 
को स्पश नहीं करता । जीव भोजन नहीं कर सकता, बोल नहीं सकता, 
श्रन्य पदार्थों को चुरा नहीं सकता, घन-धान्यादि ग्रहण नहीं कर सकता, तो 
मुनिराज हिसादि पापों का त्याग क्यों करते हैं ? 
उत्तर :- एक द्रव्य अन्य द्रव्य को स्पर्श नहीं करता, यह तो महा 
सिद्धान्त है, ऐसा ही वस्तुस्वरूप है। परद्रव्य की क्रिया से जीव को बन्ध 
होता ही नहीं, फ्रन्तु परद्रव्य के लक्ष से होनेवाले रागादिभाव जीव को 
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बन्ध के कारण होने से मुनिराज अपने हिसादि पाप भावों को त्याग करते 
हैं, श्रतः पाप भावों के त्याग के निमित्तभूत वाह्मय हिंसादि परद्रव्यों की 
क्रिया का त्याग किया - ऐसा उपचार से कहा जाता है ॥४१॥ 


- आत्मघर्म : मई १९७७, पृष्ठ २२ 


( 5१ ) 
प्रश्व :- ज्ञान रहित वेराग्य तो रुघा हुआ कषाय है ? 
उत्तर :- हाँ, आत्मा के ज्ञान-भान रहित कषाय की मन्दता के 
वैराग्यरूप परिणाम में कषाय दवा हुआ है, कषाय टला नहीं है। जब 
हूं दवा हुआ - रुघा हुआ कषाय प्रस्फुटित होगा, तभी नरक-निगोद में 
चल। जायेगा । भले ही वाह्म में राजपाट-स्त्री-पुत्नादि छोड़े हों; तथापि 
आत्मभान बिना कपाय टलता नहीं, दवता है; और कालक्रम से प्रस्फुटित 
होकर तीब्रकषाय के रूप में प्रगट होता है ॥४२॥ 
- आत्मघम : फरवरी १६८०, पृष्ठ २४ 
( 5२ ) 
प्रश्न :- भावलिंगी मनि का लक्षण क्‍या है ? 
उत्तर :- अन्तमु हत्ते में छठसातवें गुणस्थान में आता-जाता रहे 
वही लक्षण भावलिंगी मुनि का है। छठे गणस्थान में भी अन्दर शुद्ध- 
परिणति रहती है, वही भावलिगीपना है। मृनिदशा में तो आनन्द का 
प्रचर स्वसंवेदन होता है । चतुर्थ-पंचम गणस्थान में भी आनन्द का वेदन 
होता है, किन्तु अल्प होता है । जबकि भावलिगी मुनि के प्रचुर होता 
हूं । ४३॥। “- आत्मधर्म : सा्च १६८०, पृष्ठ २३ 
( 5ईे ) 
प्रश्न :-- भावलिंगी मुनि को छठे गणस्थान में शुभभाव आता हूँ। 
क्या वह भी मोक्षमार्ग है ? क्‍या उसे वह श्र यस्कर-सुखकर लगता है ? 
यदि नहीं तो क्‍यों ? 
उत्तर :- भावलिंगी मुनि को छठे गणस्थान में महात्रतादि का शुभ- 
राग आता है - वह प्रमाद है, शास्त्र में उसे जगयंथ कहा है;व ह मोक्षपंथ - 
मोक्षमार्ग नहीं है। स्वरूप में ठहर जाना ही मुनिदशशा है, उसमें से निकल 
कर शभराग में आना म॒नि को सुहाता नहीं है। जिसप्रकार- चक्रवर्ती को 
अपने सुखदायी महल में से बाहर श्राना रुचता नहीं है; उसीध्रकार.चेतन्य- 
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महल में जो विश्रान्ति से वेठा है उसे वहाँ से वाहर निकलना पसन्द नहीं 
आ्राता | अशुभराग तो पापरूप जहर है ही, परन्तु शुभराग भो दुःखरूप 
बंधन है । 

आत्मा अती न्द्रिय ज्ञानानन्द की मृति है,। जिसे ऐसे निजस्वरूप की 
पहिचान हुई है, उसे फिर स्वरूप से वाहर निकलने की इच्छा नहीं होती । 
जिसकी ६६ हजार रानियाँ, &६ करोड़ ग्राम और १६ हजार देव सेवा 
करने वाले हों, ऐसे बाह्य वैभव में रहनेवाला चक्रवर्त्ती उम वेभव को मल 
के समान क्षणमात्र में त्यागकर आनन्द का उग्र स्वाद लेने के लिए वन में 
चला जाता है । इस अतीन्द्रिय आनन्द का उम्र - प्रचुर स्वाद लेने वाले को 
शुभरागरूपी आकुलता में श्राना कठिन लगता हे, भारस्वरूप लगता हैं,, 
बाहर आना रुचता नहीं | श्ास्त्र-रचना अथवा उपदेश देने का विकल्प 
आता तो है, परन्तु रंचमात्र भी उसे श्रयस्कर नहीं मानता -हेय ही 
मानता है ॥४४।॥। -आत्मघमें : मार्चे १६८० ,पृष्ठ २३ 

( ८४) 

प्रश्व :- सम्यग्दशन होने के पश्चात्‌ साधुपने के लिए ब्रतादि तो 
करने पड़े गे न ? 

उत्तर :- भाई ! साधपना कहीं वाहर से अ्रथवा ब्रतादि के विकल्पों 
से आता नहीं हुं; श्रतीन्द्रिय आनन्द की जमावट हो वह साधपना हैं। 
आनन्द की उग्र जमावट होने पर ब्रतादि के विकल्प भी सहज ही होते हैं 
किन्तु अन्तर में स्थिरता का होना ही साधुपना है ॥४५॥ 

- आत्मघमें : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 
( ८5५ ) 

प्रश्न :- महात्रत के भाव भले ही बन्ध के कारण हों, परच्तु 
मुनिराज के वे सहज आते हैं, फिर उनका निषेध कंसे ? 

उत्तर : - महान्नत के भाव मुनिराज को भले ही सहज आते हों 
तथापि वे निषेधने योग्य ही हैं ।।४६।॥ न्‍ 


- आत्मधर्म : जनवरी १६४८०, पृष्ठ २६ 
( 5८६ ) रा 


प्रश्न :- महात्रत तो महापुरुष पालन करते हैं, इसी लिए उन्हें महान्नत 
कहते हैं, उनका निषेध कंसे होगा ? के 
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उत्तर :- महापुरुष अन्तरस्वरूप में स्थिर हुए हैं, उसके साथ ब्रत 
के परिणाम श्राते हैं, इसलिए उन्हें महात्रत कहते हैं, परन्तु हैं तो वे वन्ध के 
ही कारण; अ्रतः उनका निषेध किया गया है । समयसार कलश के इलोक 
नं० १०८ की टीका में कहा है कि व्यवहारचारित्र होता हुआ दुष्ट 
है, अ्रनिष्ठ है, घातक है; अतः विषय-कषाय के समान क्रियारूप चारित्र 
निषिद्ध है ॥४७॥ - आत्मधर्म : जनवरी १६८०, पृष्ठ २६ 
(5७ ) 
प्रश्व ः- मुनिपने में ब्रत-तप-शीलादि आचरण करना कहा है। 
जो कर सकते हैं, उसे तो बन्धनरूप और संसार का कारण कहा, तो फिर 
भुनियों को शरण किसका रहा ? मुनिपना किसके भ्राश्नय पलेगा ? 
उत्तर :- ब्रत-तपशीलादि शुभाचरणरूप कर्म का निषेध करते हुये, 
निष्कर्म अवस्थारूप प्रवत्तंते हुए, मुनि कहीं श्रशरणरूप नहीं हैं; ज्ञानस्वरूप 
में आचरण करने वाले मुनि को ज्ञान ही शरणरूप है । ज्ञान का शरण छेते 
हुए मुनिराज परम अमृत का आस्वादन करते हैं, अतः शुभाचरण के 
'निषेघक मुनियों को ज्ञान ही परम शरणरूप हैं ॥४८॥ 
“- आत्मघर्म : जनवरी १६८०, पृष्ठ २७ 


( ८८ ) 
प्रश्न :- श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने भी तो महात्रतों को पाला था ? 
उत्तर :- श्री कुन्कुन्दाचार्यदेव ने महात्रतों को पाला नहीं था, 
किन्तु महात्रतों के विकल्प आये थे उन्हें जाना था, उन विकल्पों का उनके 
स्वामित्व नहीं था, उन्हें अपनत्वपने जानते नहीं थे, मात्र परयज्ञेपने 
जानते थे ॥४९।॥। (| हक ४ जनवरी १९६८०, पृष्ठ २७ 
॥ स 
प्रश्न :- शास्त्र में कहीं-कहीं अरिहन्त के आत्मा से भी सिज- 
शुद्धात्मा को श्रेष्ठ कहा है, वह केसे ? श्रपनी तो अपूर्ण अवस्था है, वह 
उनकी पूर्णावस्था से भी श्रंष्ठ कैसे ? 
उत्तर .- निज शुद्धात्मस्वभाव वर्तमान में ही परिपूर्ण है, उसी 
का ध्यान करने को कहा है, यहाँ चिकाल शुद्धस्वभाव की हृष्टि से. 
कथन है, पर्याय यहाँ गौण है। इस आत्मा को अरिहन्त के लक्ष 
से राग की उत्पत्ति होती है और अपने स्वभाव के लक्ष से 
वीतरागता की उत्पत्ति होती है; इसलिए इस आत्मा के लिए अरिहन्त 
श्रेष्ठ नहीं, किन्तु अपना शुद्धस्वभाव ही श्रेष्ठ है। जिनकी ओर से लक्ष 
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छोड़ना है, उनसे तेरा क्या प्रयोजन है ?- सव लक्ष छोड़कर श्रपने ही 
चतन्यस्वभाव का लक्ष कर; क्‍योंकि श्ररिहन्त श्रवस्था प्रयट होने की 
सामर्थ्य तो तेरे में ही भरी है, अत: उसी का ध्यान करके उसी में से प्रगट 

कर; अ्रन्य पदार्थों के ध्यान को छोड़ - ऐसा उपदेश है । 
- वीतरागविज्ञान : मार्च १६८०, पृष्ठ २७ 

( ६० ) 
प्रश्न :- देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का विकल्प, उस तरफ का ज्ञान 
अथवा पंचमहात्रत के विकल्परूप व्यवहाररत्वतय का भाव वास्तव में 
ग्रात्मा नहीं है - यह तो ठीक; परन्तु वह आत्मा की पर्याय भी नहीं है - 
यह कंसे हो सकदा है ? 

उत्तर:- उस व्यवहाररत्तत्रय की पर्याय के साथ आत्मा की अमे- 
दता नहीं है। ज्ञान की श्रवस्था होती है, वही श्रात्मा की पर्याय हैं और 
वह ज्ञान आत्मा के साथ अ्रभेद होता होने से ज्ञान ही झ्रात्मा हैं और राग 
'अनात्मा है। सम्यस्दर्शत के पूर्व कषाय की मन्दता से विशुद्धिलब्धि भले 
हो, परन्तु वह आत्मा नहीं है और सम्यग्दर्शन का वास्तविक कारण भी 
नहीं है, वह तो राग है। राग की आत्मा में अ्र्नेदता नहीं है, श्रतः वह 
वास्तव में भ्रात्मा की पर्याय नहीं। रागादिभाव खरगोश के सींग की 
तरह जगत में होवें ही नहीं -ऐसा नहीं है; वे श्रात्मा की पर्याव में 
एकसमयवर्त्ती सत्रूप हैं, परच्तु आत्मा के त्रिकालीस्वभाव की श्रपेक्षा वे 
असत्‌ हैं । - त्रीतरागविज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २६ 


जा आओ 








निरखत जिनचन्द्रवदन, स्वपद सुरुचि आई ॥टेक।। 
प्रगटी निज आन की, पिछान शान-भान की -- 
कला उद्योत होत काम.-यामिनी पलाई ॥१॥ 
शाइवत आनन्द स्वाद, पायो विनसो विषाद -- 
: आन में अनिष्ट-इप्ट कल्पना नसाई ॥२॥ 
साधी निज साध की, समाधि मोह व्याधि की -- 
उपाधि को विराधि के अराधना सुहाई ॥३॥ 
धन दिन छिन आज सुगृनि, चितें जिनराज अब -- 
सुधरो सव काज 'दौल' भ्रचल सिद्धि पाई ॥४॥ 
“आध्यात्मिक कविवर पं ०दौलतराम 








(३) 


आत्मानुभूति 


( ६१ ) 
प्रश्त :- आत्मानुभव करने के लिए प्रथम क्या करना चाहिए ? 
उत्तर :- प्रथम यह निश्चित करना कि मैं शरीरादि परद्वव्यों का 
कुछ नहीं कर सकता और जो विकार होता है वह कर्म से नहीं, किन्तु मेरे 
अपने ही भ्रपराघ से होता हैं; ऐसा निश्चय करने के बाद विकार मेरा स्वरूप 
नहीं, मैं तो छुद्ध चेतन्यमूरत्ति ज्ञायक हूँ - ऐसा निर्णय करके ज्ञानानन्दस्वरूप 
आत्मा के सन्‍्मुख होने का अन्तर-प्रयत्त करना चाहिए ॥१॥ 


-- आत्मघमे : अप्र ल १६८०, एृष्ठ २१ 
(६२ ) 
प्रश्न :- पहले ब्रतादि का श्रभ्यास तो करना चाहिये न ? 


उत्तर :- प्रथम में प्रथम राग से भिन्न पड़ने का अभ्यास करना 
चाहिए । राग से भेदज्ञान के अ्रभ्यास विना ब्रतादि का अभ्यास करना तो 
सचमुच मिथ्यात्व का अभ्यास करना ही है ॥र॥ 


-- आत्मधर्म ॥ अ्रप्रेल १६८०, पृष्ठ २१ 


(६३) 


प्रश्न :- आत्मा प्राप्त करने के लिए सारे दिन क्या करना चाहिए ? 
उत्तर :- सारे दिन शास्त्र का अभ्यास करना, विचार - मनन 
करके तत्त्व का निर्णय करना तथा शरीरादि से एवं राग से भेदज्ञान 
करने का अभ्यास करना। रागादि से भिन्‍न॒ता का अभ्यास करते-करते 
आत्मा का अनुभव होता हैं ॥३॥ -- आंत्मघर्म : अक्टूवर १६७८, ४८5 २३ 
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(६४ ) 
प्रश्व :-- अभ्यास किस प्रकार का करना चाहिये ? 


उत्तर :- शास्त्र वाँचना, श्रवण, सत्समागम करना चाहिए ॥४॥ 
-- शअ्रात्मघर्म : अक्टूबर १६७५८, प्रृष्ठ २३ 


( ६२ ) 


प्रश्न :- यह सारा अभ्यास सम्यग्दशेन प्राप्त करने के लिए तो 
अ्रकिचित्कर है न ? 

उत्तर :- यद्यपि सम्यग्दशन आत्मा के लक्ष्य से ही होता है, तथापि 
स्वाध्याय, श्रवण, सत्समागम आदि का विकल्प आ्राता ही है, उससे परलक्षी 
ज्ञान निर्मेल होता है। शास्त्र में अनेक स्थानों पर आता है कि आगम का 
अभ्यास करो, स्व के लक्ष्य से आगम का अभ्यास करो। जिसे आत्मा 
चाहिये, उसे झ्रात्मा के बतानेवाले देव-शास्त्र-गुरु के समागम का विकल्प 
आता ही है ॥॥५॥। -- आत्मघमे : श्रक्टूवर १६७८, पृष्ठ २३ 


( ६६ ) 
प्रश्न :- अन्तरदृष्टि करने का उपाय कया है ? 
उत्तर :- अ्रन्तरहष्टि का उपाय स्वसन्मुख होकर शन्‍न्तर में दृष्टि 
करना है। सीधा अन्तरमुख होकर वस्तु को पकड़े - वह उपाय है 
पश्चात्‌ ढीला करके व्यवहार से अनेक वातें कही जाती हैं। सविकल्प 
भेदज्ञान से निविकल्प भेदज्ञान होता है - ऐसा कथन आता है ॥६॥ 
“- आत्मधमम : जून १९८१, पृष्ठ २७ 


( ६७ ) 
प्रश्व :- सविकल्प भेदज्ञान से निविकल्प भेदज्ञान होता है न ? 


उत्तर -: सविकल्प भेदज्ञान से निविकल्प भेदज्ञान नहीं, होता किन्तु 
व्यवहार से कथन में आता है ॥७॥ 


-आत्माघर्म : जुन १६८१, पृष्ठ २७ 
( €८ ) 


के भश्य :- गुरुवाणी से आत्मवस्तु का स्वीकार करने पर भी अनुभव 
क्यों नहीं होता ? अनुभव होने में वया शेष रह जाता है ? 
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उत्तर :- गुरुवाणी से स्वीकार करना अ्रथवा विकल्प से स्वीकार 
करना - वह वास्तविक स्वीकार करना नहीं है। अपने भाव से - भ्रपनी 
आत्मा से स्वीकार करना चाहिए । कुन्दकुन्दाचार्य ने कहा है कि जो हम 
कहते हैं, वह तुम अपने स्वानुभव से प्रमाण करना | जो अपने अन्तर से 

सच्चा निर्णय करेगा, उसको अनुभव होगा ॥८॥। 
| - आत्मधमे : दिसम्बर १९६७८, पृष्ठ २६ 


( ६६ ) 
भ्श्न :- आत्मा की कितनी लगन लगे कि छह मास में सम्यरदर्शन 
हो जाए ? 
उत्तर :- ज्ञायक.............. जशञायक............. ज्ञायक की लगन लगनी 


चाहिए । ज्ञायक की घुन लगे तो छह मास में कार्य हो जाय भर उत्कृष्ट 
लगन लगे तो अन्त हुतें में हो जाय ॥९॥ 
' - आत्मघमे : दिसम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 


( १०० ) 
प्रश्न :- चेतन्यस्बरूप भ्रात्मा को ही ग्रहण करने के लिए कहा, 
परन्तु “मैं चेतन्यस्वरूप ्रात्मा हूँ - ऐसा लक्ष करने पर भेद का विकल्प तो 
आये बिना नहीं रहता, तो फिर विकल्प रहित आत्मा का ग्रहण कैसे करें ? 
उत्तर :- प्रथम भूमिका में गुण-गुणी के भेद भ्रादि का विचार भ्राता 
अवश्य है, परन्तु श्रात्मा के चैतन्यलक्षण से विकल्पों को भिन्न जानकर 
अभेदचेतन्‍्य की तरफ ढलना होता है। भेद भले ही बीच में आवे, किन्तु 
मेरे चेतन्य में वह मेद नहीं है। मैं 'चेतन्य भ्रवस्था का कर्त्ता, चैतन्य में से 
अपनी अवस्था करूँ, चैतन्य के द्वारा करूँ”, इत्यादि पटकारक के भेद 
आवें भले ही, किन्तु यथार्थतया छहों कारकों में चैतन्यवस्तु एक ही है, उस 
चेतन्य में कोई मेद नहीं है | इसप्रकार चैतन्यस्वभाव की मुख्यता करके 
तथा भेद को गौण करके स्वरूपसन्मुख होकर भावना करने पर चैतन्य का 
अहण होता हे, वही सम्यग्दशेन है और उसी उपाय से मोक्ष होता है ॥१०॥ 
- आत्मधर्म : अप्रे ल १६५२, पृष्ठ २५ 

(१०१ ) 
अश्त :- आत्मज्ञान करने के लिये तो अनेक शास्त्रों का गहन 
अध्ययन करना पड़ंगा। यदि इसके लिये कोई सरल मार्ग हो तो 

बतलाइये ? 
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उत्तर :- श्रात्मज्ञान के लिये बहुत से ग्ास्त्रों के पढ़ने को वात ही 
कहाँ है ? तुम्हारी पर्याय दुःख के कारणों को तरफ भूुकती है, उसे सुख के 
कारणभत स्वभाव के सनन्‍्मख लगा दो - इतनी सी वात है। स्वयं आत्मा 
अनस्त-अनन्त गण-सम्पन्न भगवान ज्ञानानन्द स्वरूप हैं, उसकी महिमा 
लाकर स्वसन्मख हो जाओ्रो ! इतनी सी करने योग्य क्रिया है। अपनी 
पर्याय को द्रव्य-स न्‍्मुख लगा दो - वस आ्रात्मज्ञान का यही मार्ग हे ॥११॥ 


- आत्मघर्म : जुलाई १६५०, पृष्ठ २१ 


( १०२ ) 
प्रश्त :- स्वभाव-सन्मुख होने के लिए “मैं शुद्ध हैँ, 'ज्ञायक हूँ 
इत्यादि चितवन करते-करते कुछ अपूर्व झानन्द का स्वाद आ्ाता है। वह 
आनन्द शअतीन्द्रिय है अथवा कपाय की भमन्दता का है - इसका निर्णय 
कंसे हो ? 
उत्तर :- चितवन में कपाय की विशेष मन्दता होने पर उसे 
आानन्द मान लेना तो भ्रम है, वह वास्तविक अतीन्द्रिय आनन्द नहीं है । 
अ्तीन्द्रिय आनन्द का स्वाद श्राने पर तो राग और ज्ञान की भिन्नता 
प्रतीति में आती है। इस अतीन्द्रिय आनन्द का क्या कहना ? भ्रलौकिक है । 
सच्ची रुचिवाले जीव को कपाय की मन्दता में अतीन्द्रिय आनन्द का 
अ्रम नहीं होता ॥१२॥। - आत्मघर्म : माचे १६९७६, पृष्ठ २६ 
(१०३ ) 
प्रश्त :- भ्रात्मसंस्का रों. को हृढ़ करने के लिए क्या करना ? 
* उत्तर :- वस्तुस्वरूप का हढ़ निर्णय करना । बुद्ध हूँ, एक हूँ, ज्ञायक 
हैँ - इसका चारों तरफ से वारम्वार निर्णय पक्का करके हृढ़ करना ॥१३॥ 
.. >आत्मघधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २९ 
( १०४ ) 
प्रश्न :- सत्‌ का संस्कार डालने से क्या लाभ है ? 
उत्तर :- जिसप्रकार. कोरे मटके में जल की विन्दु डालने से मठका 
उसे चूस लेता है और जलबिन्दु ऊपर दृष्टिगोचर नहीं होती, फिर भी जल 
की आदर ता तो अन्दर रहनी ही है, इसी कारण विज्ञेष बूंदें पड़ने पर मटके 
की मिट्टी गीली हो जाती है और जल उसके ऊपर दिखाई देने लगता है; 
उसीप्रकार जो जीव सत्‌ की गहरी जिज्ञासा करके सत्‌ के गंभीर संस्कार 
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श्रन्दर में डालेगा, उस जीव को कदाचित्‌ वत्तंमान में पुरुषार्थ की कचास 
के कारण, गे न हो सके, तथापि सत्‌ के गहरे डाले हुए संस्कार दूसरी 
गति में प्रकट होंगे; श्रतंः सत्‌ के गहरे संस्कार अवश्य डालो ॥१४॥ 
- आत्मधर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २७ 
गा . (१०५ ) 
... प्रैइले :- ऐक पर्याय दूसरी पर्याय को स्पर्श नहीं करती तो पूर्व- 
संस्कार दूसरी पर्याय में कैसे काम करते हैं ? 
, _ उत्तर :- एक पर्याय दूसरी पर्याय को स्पर्श नहीं करती, यह वात 
तो ठीक ही है, परच्तु वत्तंमान पर्याय में ऐसा प्रवल संस्कार डाला होगा 
तो उसका जोर दूसरी पू्याय में प्रकट हो - ऐसी ही उस. उत्पाद-पर्याय 
की स्वतन्त्र योग्यता होती है, उत्पाद-पर्याय के सामथथ्यं से स्मरण में 
आता है ॥१५॥ - आत्मघर्म : जून १६०८१, पृष्ठ २७ 
ह |. (१०६ ) ' 
प्रश्न :- श्रवर्ण करके संस्कार हढ़ करना - आगे बढ़ने का कारण है 
कया? 
उत्तर :- हाँ, भ्रन्दर में संस्कार हढ़ डाले तों आगे बढ़ता है ॥१६॥ 
"5 -आत्मधर्म : जून १६८१, प्ृष्ठ-२७ 
( १०७ ) 
प्रश्न :- श्रवण में प्र म हो तो मिथ्यात्व भी मन्द पड़ता होगा ? 
उत्तर :- मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी तो अ्नन्तवार मन्द पड़ 
चुका है, फिर भी वह सम्यग्द्शन का कारण नहीं वना। मूल दर्शनशुद्धि 
पर जोर होना चाहिए ॥१७॥। - आत्मघरमम : जून १६८१, पृष्ठ २७ 
- ' दे ( श्ण्ष ) 
प्रश्न :- नवतत्त्व का विचार तो पहले अनन्तवार कर चुके हैं, फिर 
भी लाभ क्‍यों नहीं हुआ ? 
उत्तर :- भाई ! पहले जो नवतत्त्व का विचार कर चुके हो, उससे 
इसमें कुछ विशेषता है | पहले जो नवतत्त्व का विचार कर चुके हो, वह 
तो अमेदस्वरूप के लक्ष बिना किया था, जबकि यहाँ अमेदस्वरूप के लक्ष 
सहित आत्मानुभूति की वात है। पहले भ्रकेले मन के स्थूल विषय से 
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नवतत्त्व के विचाररूप श्रागन तक तो अनन्तवार श्राया है, परन्तु उससे 
आगे बढ़कर विकल्प तोड़कर. श्र्‌व चेतन्यतत्त्व में एकपने की श्रद्धा करने 
की अपूर्व समझ से वंचित रहा; इसलिए भवश्नमण खड़ा रहा ॥१5५॥ 
- वीतरागविज्ञान : अप्रेल १६८४, पृष्ठ २५ 
( १०६ ) 
प्रश्न :- प्रवचन तो वर्षो से सुनते आ रहे हैं, अब तो श्रन्दर जाने 
का कोई संक्षिप्त मार्ग बताइये ? जीवन अल्प रह गया है ? 
उत्तर :- आत्मा श्रकेला ज्ञानस्वभाव चिद्धन है, श्रभेद है, उसकी 
दृष्टि करो । भेद के ऊपर लक्ष करने में रागीजीव को राग उत्पन्न होता 
है, इसलिए भेद का लक्ष छोड़कर श्रमेद की दृष्टि करो - यह संक्षिप्त 
सार है ॥१६॥ - वीतरागविज्ञान : अप्रेल १६८४, पृष्ठ २६ 


( ११० ) 
प्रश्त :- तियेच को ज्ञान अ्रल्प होने पर भी आत्मा पकड़ में आ 
जाता है और हम इतनी मेहनत करते हैं तो भी श्रात्मा पकड़ में क्‍यों नहीं 
आ्राता ? 
उत्तर :- ज्ञान में आत्मा का जितना वजन आना चाहिए, वह नहीं 
आता; स्वस्पप्राप्ति का जितना जोर आना चाहिए, वह नहीं आझ्ाता; 
जितना जिसप्रकार का राग छूटना चाहिए, वह नहीं छुटता; इसलिए 
कार्य नहीं होता श्रर्थात्‌ श्रात्मा पकड़ में नहीं श्राता ॥२०॥। 
- आत्मधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २८ 
( १११ ) 
प्रश्न :- शुद्धनय का पक्ष हुआ है, इसका क्या श्रर्थ है ? 


उत्तर :- शद्धनय का पक्ष होने का आशय है - शद्धात्मा की रुचि 
होना। अनुभव अभी हुआ नहीं है, किन्तु रुचि ऐसी हुई है कि अनुभव 
होगा ही; परन्तु यह होने पर भी कहीं सन्‍्तोष कर लेने की वात नहीं है। 
इस जीव के सम्बन्ध में केवली ऐसा जानते हैं कि इस जीव की रुचि इतनी 
प्रवल है कि अनुभव करेगा ही । इस जीव को ऐसा ज्ञायक का जोर वीर्य 
में वत्तेता हैं - यह केवली जानते हैं ॥२१॥ 


०“ अआत्मधर्म ; नवम्बर १६४०, पृष्ठ २८ 
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( ११२ ) 

प्रश्न /- दीरधकाल से तत्त्वाभ्यास करने पर भी आत्मा प्राप्त क्‍यों 
नहीं हुआ ? 

उत्तर :- भ्रात्मा अतीन्द्रिय श्रानन्द का नाथ है, उस अतीन्‍्द्रिय 
आनन्द की लगन उत्पन्न हो, आत्मातिरिकत अन्यत्र मिठास लगे नहीं, रस 
पड़े नहीं, जगत के पदार्थों का रस फीका' लगने लगे भ्रर्थात्‌ संसार के राग 
का रस उड़ जाय । अ्रहो ! जिसका इतना विज्ञद्‌ बखान हो रहा है, वह 
आत्मा अनन्तानन्त गुणों का पुज प्रभु है कौन ? - ऐसा आइचर्य उत्पन्न 
हो, उसकी लगन लगे, धुन चढ़े - तब समभना चाहिए कि आत्मा प्राप्त 
होगा ही; न प्राप्त हो - ऐसा नहीं हो सकता । जैसा कारण होगा, वैसा 
कार्य होगा ही; कारण उपस्थित हुए बिना कार्य होता नहीं और कारण 
की अ्रपूर्णता में भी कार्य सम्पन्न करने की क्षमता नहीं। आत्मा के 
आनन्दस्वरूप की श्रन्दर से सच्ची लगन लगे, बेचेनी हो, स्वप्न में भी 
उसका अभाव न हो, तब समझना चाहिये कि श्रव भ्रात्मानुभूति अवश्य 


होगी ॥२२॥ - आत्मघर्म : दिसम्बर १६७८, पृष्ठ २७ 
( ११३ ) 
प्रश्न :-- आत्मा का स्वरूप ज्ञान में आने पर भी वीये बाह्य में क्यों 
अटक जाता है ? 


उत्तर :- जैसा विश्वास श्राना चाहिए, वैसा नहीं आता है; इसलिए 
भ्रटक जाता है। जानपना तो ग्यारह अंग का भी हो जाय, परच्चु 
यथोचित भरोसा नहीं आाता। भरोसे से भगवान हो जाय, परन्तु वह 
नहीं श्राता, इसलिए भटकता है ॥२३॥। 
- आत्मधर्म : मार्चे १६८०, पृष्ठ २४ 
( ११४ ) 
प्रश्न :-- इसमें रुचि की कमी है या भावभासन में भूल है ? 
उत्तर :- मूल में तो रुचि की ही कमी है ॥२४॥ 
| - आत्मधर्म : माचे १६८०, एष्ठ २४ 
( ११५ ) 
प्रश्न :- हम तत्त्वनि्णय करने का उद्यम तो करते हैं, परन्तु वीच 
में प्रतिकुलता आ पड़े तो क्या करें ? 
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उत्तर :- जिसको तत्त्वनिर्णय करना है, उसको तत्त्वनिर्णय में 
प्रतिकूलता कुछ है ही नहीं । प्रथम तो संयोग श्रात्मा में श्राता हो नहों, 
संयोग तो आत्मा से भिन्न ही है; इसलिये प्रतिकूल संयोग वास्तव में भ्रात्मा 
में हैं हीं नहीं । फिर सातवें नरक में वाह्यसंयोग तो अनन्त प्रतिकूल 
तथापि वहाँ भी अ्रनादि का मिथ्यादृष्टि जीव तत्त्वनिर्णय करके सम्यग्दर्शन 
प्राप्त कर लेता है। इससे सिद्ध हुआ कि प्रतिकुलता श्रात्मकल्याण में कोई 
बाघा नहीं डालती । 


जिसको श्रात्मा की जिज्ञासा जाग्रत हुई है और सच्चे देव-गुह 
मिमित्तरूप में मिलें हैं, उसको तत्वनिर्णय की श्रनकुलता ही है, प्रतिकुलता 
किचित भी नहीं है। तत््वनिर्णय करने के लिये सच्चे देव-गुरु अनक्कुल हैं 
और अन्तर में अपना आत्मा अन॒ कुल हूं । जिसको सच्चे देव-गरु निमित्तरूप 
से मिले और श्रन्तर में श्रात्म की रुचि हुई, उसको तो सब अनुकुल हो 
हैं। अरे ! उसे कुछ भी प्रतिकूलता बाघक नहीं हूँ ॥२५॥ 


“-आत्मधम : फरवरी १९८२, पृष्ठ २४ 


( ११६ ) 
प्रश्त : - जो जीव वस्तुस्वरूप का यथार्थ निर्णय नहीं करता, उसकी 
स्थिति क्‍या होती हैं ? 
उत्तर :- जो जीव वस्तुस्वरूप का यथार्थ निर्णय नहीं करता, उसका 
चित्त “वस्तुस्वरूप किस प्रकार होगा ?' - ऐसे सन्देह से सदा डांवाडोल 
झस्थिर बना रहता है । श्रौर स्व-पर के भिन्न-भिन्न स्वरूप का उसे निरचय 
न होने के कारण परद्वव्य के करत त्व की इच्छा से उसका चित्त सदा 
आकुलित बना रहता है। तथा परद्वव्य का उपभोग करने को बुद्धि से उसमें 
राग-ह ष के कारण उसका चित्त सदा कलपित वना रहता हूँ । इसप्रकार 
वस्तुस्वरूप के निर्णय बिना जीव का चित्त सदा डाँवाडोल और कलपित 
रहने से, उसकी स्वद्रव्य में स्थिरंता नहीं हो सकती। जिसका चित्त 
डांवाडोल तथा कलूषितरूप से परद्रव्य में ही भटंकता हो, उसे स्वद्रब्य सें 
प्रवृत्तिकृप चारित्र कहाँ से होगा ? - नहीं हो सकता । इसलिए जिसे पदार्थ 
के स्वरूप का निर्णय नहीं, उसे चारित्र नहीं होता !२६॥ 
- आत्मधर्म : भ्रक्टुवर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ११७ ) 
प्रश्न: - वस्तु के स्वरूप का निश्चय किसप्रकार करना चाहिए ? 


आत्मानुभूति ] [ ५१ 


उत्तर :- वस्तु के स्वरूप का नि*चय इसप्रकार होना चाहिए कि 
“इस जगत्‌ में मैं स्वभाव से ज्ञायक ही हूँ तथा मुझसे भिन्न इस जगत्‌ के 
जड़-चेतन समस्त पदार्थ मेरे ज्ञेय ही हैं। विश्व के पदार्थों के साथ मात्र 
ज्ेय-ज्ञायक सम्बन्ध से विशेष मेरा अ्रन्य कोई सम्बन्ध नहीं है। कोई भी 
पदार्थ मेरा नहीं है श्लौर न मैं किसी के कार्य को करता हूँ। प्रत्येक पदार्थ 
अपने स्वभाव-सामथ्य से ही उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यस्वरूप परिणमन कर रहा 
है, उसके साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है ।” 

जो जीव ऐसा निर्णय करे, वही पर के साथ का सम्बन्ध तोड़कर 
उपयोग को निजस्वरूप में लगाता है, इसलिए उसी को स्वरूप में चरणरूप 
चारित्र होता है। इसप्रकार चारित्र के लिए प्रथम वस्तुस्वरूप का निर्णय 
करना चाहिए ॥२७॥ - आत्मधर्म : अक्टुम्बर १६७६, पृष्ठ २३ 

( ११८ ) 

प्रश्न :- न्याय और तक से तो यह वात जमतो है, किन्तु अन्दर में 
जाने का साहस क्‍यों नहीं हो पाता ? 

उत्तर - अन्दर में पहुँचने का जितना पुरुषार्थ होना चाहिए उतना 
नहीं वन पाता, इसीलिए बाहर भटकता रहता है। अन्दर जाने की रुचि 
नहीं, इसलिए उपयोग अ्रन्दर जाता नहीं ॥२८॥ 

- आत्मधर्म : मा १६८०, पृष्ठ २५ 


मं (११६ 

प्रश्न :-- वर्तमान में कमबन्धन है, हीनदशा है, रागाविभाव भी 
वर्तंते हैं, तो ऐसी दशा में घुद्धात्मा की अनुभूति कैसे हो सकती है? 

उत्तर :-- रागादिभाव वर्तमान में वर्तेते होने पर भी वे सव भाव 
क्षणिक हैं; विनाशीक हैं, अभूतार्थ हैं, भूठे हैं। अतः उनका लक्ष छोड़कर 
त्रिकाली ध्रूव शुद्ध आत्मा का लक्ष करके आत्मानुभूति हो सकती है। 
रागादिभाव तो एक समय की स्थितिवाले हैं और भगवान आत्मा त्रिकाल 
टिकनेवाला श्रवद्धस्पृष्टस्वरूप है। इसलिए एक समय की क्षणिक पर्याय 
का लक्ष छोड़कर त्रिकाली शुद्ध आत्मा का लक्ष करते ही - दृष्टि करते हो 
आत्मानुभूति हो सकती है॥२६॥ - आत्मघमे : दिसम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 


प्रश्त :-- ज्ञानी जीव सविकल्प द्वारा निविकल्प होता है और 
सम्यवत्व-सन्‍्मुख जीव भी सविकल्प द्वारा निविकल्प होता है। उन दोनों 
की विधि का प्रकार एक ही है या उसमें कोई विलक्षणता है ? 

उत्तर :- ज्ञानी सविकल्प द्वारा निविकल्प होता है, उसे तो आत्मा 
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का लक्ष हुआ है, भ्रात्मा लक्ष में है और उसमें एकाग्रता का विशेष पुरुषार्थ 
करने पर विकल्प छूटकर निविकल्प होता है; परन्तु स्व-सन्मुख जीव को 
तो श्रभी आत्मा का लक्ष ही नहीं हुआ है, अतः उसने तो ज्ञान में ऊपर- 
ऊपर (घारणा) से ही जाना है, प्रत्यक्ष नहीं हुआ । विकल्प से आत्मा का 
लक्ष बाहर-बाहर हुआ है, उसको अन्दर पुरुषार्थ उग्र होने पर सविकल्पता 
छूटकर निविकल्पता होती है। इसप्रकार निविकल्प होने की विधि का 
प्रकार एक होने पर भी ज्ञानी ने तो वेदन से झरात्मा जाना है और स्व- 
सन्‍्मुखवाले ने बाहर-बाहर आनन्द के वेदन बिना शआ्रात्मा को 
जाना है ॥३०॥ - आत्मधर्म : फरवरी १६७६, पृष्ठ २७ 
( १२१ ) 
प्रश्न :- विकल्प से निविकल्प होने में सूक्ष्म विकल्प रोकता है, 
उसका क्या करें ? 
उत्तर :- निर्किल्प होने में विकल्प रोकता नहीं है। वास्तविकता 
यह है कि तू स्वयं अन्दर में ढलने योग्य पुरुषार्थ करता नहीं है, इसलिए 
विकल्प टूटता नहीं है । विकल्प को तोड़ना नहीं पड़ता, किन्तु स्वरूप में 
ढलने का पुरुषार्थ उम्र होने पर विकल्प सहज ही टूट जाता है ॥३१॥ 
- आत्मघमे : फरवरी १६७६, पृष्ठ २७ 
( १२२ ) 
प्रश्न :-- सम्यक्त्व-सन्मुखजीव तत्त्व के विचार में राग को अपना 
जानता है क्‍या ? 
उत्तर :-सम्यवत्व-सन्मुखजीव ऐसा जानता है कि राग है, वह मेरा 
अपराध है; राग मेरा स्वरूप नहीं, राग मैं नहीं, - ऐसा जानकर 
उसका लक्ष छोड़कर अन्दर में जाने का-शआत्भानुभव करने का प्रयत्न 
करता है ॥३३॥ “आत्मघर्म : फरवरी १६७६, पृष्ठ २७ 
(१२३ ) 
प्रश्न :- दृष्टि का जोर कहाँ देने पर सम्यग्दशेन प्रगठ होगा ? 
उत्तर :- ज्ञायक निष्क्रियतत्त्व के ऊपर दृष्टि डालो न ! पर्याय के 
ऊपर जोर देने से क्या लाभ ? यह मेरी क्षयोपशम की पर्याय बढ़ी, यह 
मेरी पर्याय हुई - इसप्रकार पर्याय के ऊपर लक्ष देने से क्या काम बनेगा ? 
पर्याय पलटने पर उस अंश में त्रिकाली वस्तु थोड़े ही भ्रा जाती है ? भरे 
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भाई ! निकाली श्र वदल जो नित्यानन्द प्रभ है, उसके ऊपर दृष्टि का 
जोर दो न ! ज्ञानानन्द सागर की तरंगें उछलती हैं, उस पर लक्ष डालो न ! 
तरंगों को न देखकर भ्रानन्द सागर के दल ऊपर दृष्टि डालो अर्थात्‌ श्रनादि 
क्षणिकपर्याय को ही लक्ष बना रहे हो, उसको छोड़ दो और त्रिकाली भ्र्‌ द 
नित्य ज्ञायक दल के ऊपर दृष्टि को दृढ़ स्थापित करो तो सम्यग्दशेन-जश्ञान- 
चारित्र की निर्मेल पर्याय प्रगट होगी ॥३३॥ 
-आत्मघम 5 अ्प्र ल १९७६, पृष्ठ २६ 
(१२४ ) 
प्रश्व :- मोक्षमार्ग में घारणाज्ञान के बल से आगे नहीं बढ़ते तो 
किसके बल से श्रागे बढ़ते हैं ? 
उत्तर :- द्रव्यस्वभाव के बल से श्रागे बढ़ा जाता है। ज्ञायकभाव, 
चैतन्यभाव, द्रव्यभाव आ्रादि जिसके ही नाम हैं - इसकी तरफ का जोर 
आना चाहिए ॥३४॥ - आत्मवर्मे : सितम्बर १९८१, पृष्ठ २४ 
* (१२५ ) 
प्रश्न :- स्वानभव मनजनित है या अतीन्‍्द्रिय है ? 
उत्तर :- वास्तव में स्वानुभव में मन और इन्द्रियों का अ्रवलम्बन 
नहीं है, इसलिये वह श्रतीन्द्रिय है; परन्तु स्वानुभव के समय मति-श्र्‌ तज्ञान 
विद्यमान है और वह मति-श्र्‌ तज्ञान मन अ्रथवा इन्द्रियों के अवलम्बन बिना 
होता नहीं, इस अपेक्षा से स्वानुभव में मन का अवलम्बन भी कहा गया 
है। वास्तव में जितना मन का अवलम्बन टूटा, उतना ही स्वानुभव है - 
स्वानुभव में ज्ञान अती र्द्रिय है ।३५॥-आत्मधर्मे : श्रगस्त १६७७, पृष्ठ २५ 
( १२६ ) 
प्रश्व :- निविकल्पःअनुभूति में मन का सम्बन्ध छूट गया है, यह बात 
कितने प्रतिशत सत्य है ? 
उत्तर :- शतप्रतिशत सत्य है। वहाँ निविकल्पतारूप जो परिणमन 
है, उसमें तो मन का अवलम्बन किचित्‌ मात्र भी नहीं है, क्योंकि उसमें तो 
मन का सम्बन्ध सर्वेथा छूट गया है; परन्तु ठउससमय जो अबुद्धिपू्वेक राग 
का परिणमन शेष रह गया है, उसमें मन का सम्बन्ध है - ऐसा 
समभना ॥३६।॥। -- आत्मघम : अगस्त १६७७, पृष्ठ २५ 
( १२७ ) 
प्रश्न :- अनुभव द्रव्य का है या पर्याय का ? 
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उत्तर :-'अनुभव' में अ्रकेला द्रव्य या अकेली पर्याय नहीं है, किन्तु 
स्वसन्मुख भुकी हुई पर्याय द्रव्य के साथ तद्ब प हुई है, अतः द्रव्य-पर्याय के 
बीच में भेद नहीं रहा; ऐसी जो दोनों की श्रभेद अनभति- वह श्रनभव है। 
द्रव्य और पर्याय के बीच में भेंद रहे, तव तक निविकल्प अ्रनुभव नहीं 
होता ॥३७॥। - आत्मधर्म : अगस्त १६७७, पृष्ठ २५ 

( १२८ ) 

प्रश्न :-- जिससमय. त्रिकाली द्रव्य के आश्रय से निविकल्प आनन्द 
की अनुभूति होती है, उसीसमय “मैं आनन्द का अनुभव कर रहा हूं - 
ऐसा विचार श्राता है क्या ? 

उत्तर :- निविकल्प अनुभूति के काल में आ्रानन्द का वेदन है, किन्तु 
विकल्प नहीं है । जब निविकल्प से विकल्प में आता है, तब ध्यान में आ्राता 
है कि आनन्द का श्रनभव हुआ था, परन्तु आनन्द के अनु भवकाल में 
आनन्दानुभव करता हू” - ऐसा भेद नहीं है, वेदन है ॥३८।॥। 

- आत्मधघम : अ्रप्न ल १६८१, पृष्ठ १३ 
( १२६ ) 

प्रश्न :- जिस प्रकार झाम का स्वाद आरात्मा को आता है;। उसी 
प्रकार आत्मा के अनुभव का स्वाद कंसा होता है ? 

उत्तर :- आम तो जड़ है, श्रतः उस जड़ का स्वाद आत्मा को श्राता 
नहीं । आराम के मीठे रस का ज्ञान होता है और झ्राम अच्छा है--ऐसी ममता 
के राग का दुःखरूप स्वाद आत्मा को श्राता है। आत्मा के अनुभव का 
जो अतीन्द्रिय आनन्द आता है, वह वचन अ्गोचर है; अ्रनुभवगम्य है ॥ ३६॥। 

- आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २७ 


( १३० ) 
प्रश्न :- आप पर की पर्याय को परद्रव्य कहो, परन्तु स्व की निर्मल 
पर्याय को भी परद्रव्य क्‍यों कहते हैं ? 


उत्तर :- परद्रव्य के लक्ष के समान निर्मेल पर्याय के लक्षसे भी 
राग होता है, अतः उसे भी परद्रव्य कहा है। वह द्रव्य से सर्वथा भिन्न 
है, ऐसा जोर दिये बिना दृष्टि का जोर द्रव्य पर नहीं जाता; इसलिये 
निर्मेल पर्याय को भी परद्रव्य, प्रभाव तथा हेय कहा हैँ। जिसे पर्याय का 
प्रेम है, उसका लक्ष परद्रव्य पर जाता है, इसलिये उसे प्रकारान्तर से 
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परद्रव्य का ही प्रेम है। परम सैत्यस्वंभाव ऐसे द्रव्यसामान्य के ऊपर लक्ष 
जाना अलौकिक बात हैं ॥४०॥ - आात्मधर्म : दिंसम्बेर १६७६, पृष्ठ २६ 
(१३११ ) 
प्रश्व :- इस आत्मा का स्वरूप विचार में आने पर भी प्रगट क्‍यों 
नहीं होता ? 
उत्तर :- इसके लिए योग्य पुरुषार्थ चाहिए । अन्दर में श्रपार शक्ति 
पड़ी है, उसका महात्म्य आना चाहिए। वस्तु तो प्रगट है ही, पर्याय की 
अपेक्षा से उसे अप्रगट कहा जाता है। वस्तु कहीं आवरण से आच्छादित 
नहीं है। हाँ, प्रथम वस्तु का माहात्म्य आना आवश्यक है। कुछ लोग 
कहते हैं कि भान हो तो माहात्म्य श्रावे; परन्तु ऐसा है नहीं । सर्वप्रथम 
माहात्म्य आना चाहिए, पश्चात्‌ माहात्म्य झ्रते-आते भान हो जाता 
है ॥४१॥ - आत्मघमे : जनवरी १६७६, पृष्ठ २५ 
. (११२) 
प्रश्न :- आत्मा के भिन्न-भिन्न गुण ध्यान में आते हैं, तथापि अमभेद 
ध्यान में क्‍यों नहीं भ्राता-? 
उत्तर :- स्वयं ध्यान में लेता नहीं, इसलिए नहीं आता । अभेद 
को लक्ष में लेना तो श्रन्तिम स्थिति है। निविकल्प होने पर ही अभेद 
आत्मा लक्ष में आता है ॥४२॥ . - आत्मधर्म : जून १६८१, पृष्ठ २६ 
( १३३ ) 
प्रश्न :- उसे लक्ष में लेना कठिन पड़ता है ? 
उत्तर :- प्रयत्न करो ! घबड़ाने जैसी बात नहीं है। अमभेद आत्मा 
अनुभव में आ सकने योग्य है, इसलिए धीरे-धीरे प्रयास करना, निराश 
मत होना । ऐसे काल में ऐसी ऊँची बात सुनने को मिली है -- यही क्‍या 
कम है ? ॥४३॥। -आत्मधर्म : जून १६८१, पृष्ठ २६ 
( १३४ ) 
प्रश्त :-- सम्यरदर्शन होने से पहले किसप्रकार के विचार होते हैं 
कि जिनका अ्रभाव करके सम्यग्दशेन होता है ? 
ल्‍ उत्तर :- किसप्रकार के विचार चलते हैं, इसका कोई नियम नहीं 
है। तत्व के किसी भी प्रकार के विचार हो सकते हैं, जिनका अभाव 
करके सम्यरदर्शन उत्पन्न होता है ॥४४॥ 
- आत्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २३ 
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(१३५ ) 

प्रश्न :-- परिचय किसका करना चाहिए ? 

उत्तर :- सतृस्वरूप ऐसे आत्मा का परिचय करना चाहिए। 
जितना जिसका परिचय होगा, उत्तनी ही उसकी परिणति होगी । राग का 
रसीला होकर जगत के जीवों का परिचय करेगा तो तेरी परिणति पतित 
हो जायेगी । जिनको शरीरादि का प्रेम है, पुण्य का प्रेम है, ऐसे लौकिक 
जनों का परिचय करेगा तो तेरी परिणति बिगड़ जायेगी। लोग मान- 
सन्‍्मान तुफे समपित करेंगे तो उनके परिचय में तू मर जायेगा । स्त्री 
पुत्रादि अ्रथवा व्यापारादि के परिचय से तुझे विशेष हानि होगी । तू तो 
आनन्द का नाथ प्रभु है। तेरे १रिचय में यदि वह रहेगा तो तुझे भ्रानन्द 
और सुख प्राप्त होगा । जेसे जंगल में सिह निर्भव होकर विचरता है, उसे 
हिरण आदि का भय नहीं होता; वेसे ही तू भी निर्भव होकर अपने स्वदेश 
में विचरण कर ॥४५॥ ( हम जुलाई १६८०, पृष्ठ २३ 


प्रश्न :- आत्मानुभव होने से पहले श्रन्तिम विकल्प क्‍या होता है? 
उत्तर :- अन्तिम विकल्प का कोई नियम नहीं है। राग से भिन्नता- 
पूवेक शुद्धात्मा की सन्‍्मुखता का प्रयत्न करते-करते चेतन्य की प्राप्ति 
होती है। जहाँ त्रिकाली ज्ञायक-प्रभु की तरफ परिणति ढल रही हो, 
ज्ञायकधारा की उग्रता और तीक्ष्णता हो, वहाँ अ्रन्तिम विकल्‍प क्‍या 
होगा - इसका कोई नियम नहीं है। पर्याय को अन्दर गहराई में प्रूव 
पाताल में ले जाय, वहाँ भगवान श्रात्मा की प्राप्तिरूप सम्यग्दशन होता 
है ॥४६९।॥। - आत्मघमें : जुलाई १६८१, पृष्ठ २० 
( १३७ ) 
प्रश्त :- स्वानुभूति कैसे करना ? 
उत्तर :- राग की वृत्ति पर की तरफ जाती है, उसका लक्ष छोड़कर 
स्वसन्मख भ॒के तो अनभूति हो । । ॥ हक फरवरी १६८०, पृष्ठ २३ 
१३५ 
प्रश्न :- विषय-कषाय की सतत्‌ विडम्बना से छूटने का साधन 
क्या ? कर 
उत्तर :- विषय-कषाय का प्रेम छोड़ना, रुचि छोड़ना, विषय-कषाय 
के राग से चेतन्य का भेदज्ञान करना, वह विषय-कषाय की सतत 
विडम्बना से छूटनें का साधन है ॥४८॥ 
-आत्मघमे : फरवरी १९८०, पृष्ठ २३ 
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( १३६ ) 
प्रश्न :- इस तत्त्व के संस्कार भ्रगले भव में भी बने रहें - ऐसा 
कोई उपाय है क्‍या ? 
उत्तर :- हाँ, तत्त्व का पक्का निर्णय करे तो अगले भव में वह 
संस्कार काम आ सकता है ॥४६॥ 
; - श्रात्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २७ 
ह | ( १४० ) 

प्रश्न :- विकल्पों से निविकल्प दशा की प्राप्ति क्‍यों नहीं होती ? 
उत्तर :- विकल्‍प से निविकल्प चेतन्य के अनुभव की तरफ 
जायेंगे - ऐसा जो मानता है, वह विकल्प को और निविकल्प तत्त्व को - 
दोनों को एक मानता है, भ्रत: उसे विकल्प का ही अनुभव रहेगा; 
किन्तु विकल्प से छूटकर निविकल्फ चेतन्य का अनुभव नहीं होगा। 
जो विकल्प को साधन के रूप में स्वीकार करता है, वह विकल्प का 
अवलम्बन छोड़कर आगे नहीं बढ़ सकता अर्थात्‌ विकल्प से पार ऐसा 
चेतन्यतत्त्व उसके अनुभव में नहीं श्रा सकता। भाई ! चैतन्यतत्त्त और 
विकल्प - इन दोनों की तो जाति ही जुदी है। चेतन्य में से विकल्प की 
उत्पत्ति नहीं होती और विकल्प का प्रवेश चेतन्य में नहीं होता। इस 
प्रकार दोनों की अत्यन्त भिन्नता को अन्तरंग से विचार कर चेतन्य की 
ही भावना में तत्पर रहो | चैतन्य में जैसे-जैसे निकटता होती जाती है 
वेसे-वैसे विकल्पों का शमन होता जाता है, पश्चात्‌ चैतन्य में लीन होने 
पर विकल्पों का सर्वथा लोप हो जाता है। .इस भाँति चैतन्य में विकल्प 

नहीं हैं - ऐसे भिन्न चैतन्य का तुम तीत्र लगन से चितवन करो ॥५०॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६७७, पृष्ठ २६ 


( १४१ ) 
प्रश्न :- अनुभूति में और ज्ञान में क्या अंतर है ? 
| उत्तर :- ज्ञान में तो सम्पूर्ण आत्मा जाना जाता है और अनुभूति 
में तो पर्याय का ही वेदन होता है, द्रव्य का वेदन नहीं होता ॥५१॥ 
, +आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २२ 
( १४२ ) 
प्रश्न - आत्मा में अनंत गुण हैं; उस गुणमेद का लक्ष छोड़ने से 
निविकल्पता होतो है, तो उन अ्रनंत गुणों का ज्ञान चला नहीं जाता ? _ 
उत्तर :- आत्मा में अनंत गुण हैं, उतका ज्ञान करके उनके मेंद 
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का लक्ष छोड़ने से ज्ञान चला नहीं जाता; भेद का विकल्प छुटकर हृष्टि 
श्रभेद होने से निविकल्पता में श्रनंत गुणों का स्वाद आता है - अनुभव 
होता है । 

समयसार की ७वीं गाथा की टीका में कहा है - श्रनंत पर्यायों को 
एक द्रव्य पी गया है, वहाँ पर्याय' शब्द से सहवर्ती गण कहे हैं। समयसार 
की २€४वीं गाथा की टीका में भी सहवर्ती गणों को “पर्याय शब्द से कहा 
है । अनंत गणों को द्रव्य पी गया है श्रर्थात्‌ अनंत गणमय अभेदरूप एक 
अखण्ड आत्मा है। 

आत्मा शुद्ध चेतन्यमृति अखण्ड अभेद एकरूप है| उसमें यह अशुद्ध 
पर्यायवाला आत्मा और यह छुद्ध पर्यायवाला आत्मा - इसप्रकार 
एकरूप आत्मा में दो भेद करना वह कुबुद्धि है। एकरूप ज्ञायकभाव में यह 
बहिरात्मा और यह अंतरात्मा - ऐसे भेद करता है, वह पर्यायबुद्धि है । 
शुद्ध निश्वयनय का विपय त्रिकाल शुद्ध एकरूप आत्मा पर्याय रहित है 
उसमें पर्याय-भेद करमे का विकल्प करता है (दृष्टि करता है), वह 
मिथ्याहृष्टि है ॥५२॥ - आत्मधर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २५ 

( १४३ ) 

प्रश्न :- पर्याय के भेद जानने में तो श्राते हैं न ? 

उत्तर :- पर्याय का यथायोग्य ज्ञान करना तो ठीक है, परन्तु जो 
शुद्ध अखण्ड अभेद आत्मा को पर्याय के भेदरूप मानता है, उसे कुबुद्धि कहा 
है। (नियमसार कलश २६१) ॥५३॥ 

- आत्मधर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २५ 


( १४४ ) 

प्रश्न :- पर्याय को द्रव्य से कथंचित्‌ अभिन्न कहा है न ? 

उत्तर :- सम्पूर्ण द्रव्य को प्रमाणज्ञान से देखने पर पर्याय कथंचित्‌ 
भिन्न है और कथंचित्‌ अभिन्न है - ऐसा कहा जाता है, परन्तु शुद्धनय के 
विषयभूत त्रिकाली प्र व की अपेक्षा से देखने पर वास्तव में द्रव्य से पर्याय 
भिन्‍न ही है, पर्यायाथिकनय से देखने पर पर्याय द्रव्य से अभिन्न है। 
प्रयोजन की सिद्धि के लिये तो पर्याय को गौण करके, अविद्यमान ही 
मानकर, त्रिकाली श्र वस्वभाव को मुख्य करके भतार्थ का आश्रय 
कराया है। ु 

प्रमत्त पर्याय परद्रव्य के निमित्त से मलिन होती है - ऐसा तो कहा 
ही है, परन्तु अप्रमत्त पर्याय को भी परद्रव्य के संयोगजनित कह दिया है । 
आदयिकादि चार भावों को आ्रावरणयुक्त कहा है । केवलज्ञान की क्षायिक 


आत्मानुभूति ] [ ४६ 
पर्याय भी क़रममकृृत (पंचास्तिकाय में) कही है, क्योंकि उसमें कर्म के अ्रभाव 
'की भ्रपेक्षा श्राती है। चार भाव ज्ञायकस्वभाव में नहीं हैं, कर्म की अपेक्षा 
आने से उन्हें कर्मकृत कहा है। 
. भगवान के कहे हुए द्रव्य-गुण-पर्याय के स्वरूप का प्रतिपादन करने में 
समर्थ ऐसे द्रव्यलिंगी मुनि द्वव्य-गुण-पर्यायादि में तो चित्त को लगाते हैं, परन्तु 
'नित्यानन्द प्रभु निज कारणपरमात्मा में चित्त को कभी नहीं जोड़ते, इसलिये 
वे श्रन्यवश हैं। वे ऐसे विकल्पों के वश होने से अन्यवश हैं । जो द्रव्य-गुण- 
पर्याय के विकल्प में चित्त को लगाता है, वह विष का प्याला पीता है और 
जो नित्यानन्द निज कारणपरमात्मा में चित्त को लगाता है, वह श्रनाकुल 
,आनन्द रस के प्याले पीता हैं ॥५४।॥ 
- आत्मधर्म : दिसम्बर १९७६, पृष्ठ २५-२६ 
( १४५ ) 
प्रश्न :- भ्रनादि के अ्रज्ञानी जी को सम्यग्दशेन प्राप्त होने के पहले 
तो अ्रकेला विकल्‍प ही होता है न ? 
उत्तर :- नहीं, अकेला विकल्प नहीं । स्वभाव तरफ ढलते हुए जीव 
को विकल्प होने पर भी उसी समय “आत्मस्वभाव की महिमा का लक्ष' 
भी काम करता हैं और उस लक्ष के बल पर ही वह जीव आत्मा की शोर 
आगे बढ़ता है; कहीं विकल्प के वल पर श्रागे नहीं बढ़ता | राग की ओर 
का जोर - भुकाव हानिगत होने लगा और स्वभाव की तरफ का जोर- 
भूकाव वृद्धियत होने लगा, वहाँ (सविकल्प दशा होने पर भी) अ्रकेला 
'राग. ही काम नहीं करता; परन्तु राग के श्रवलम्वन बिना, स्वभाव की 
तरफ जोरवाला - भुकाववालां एक भाव भी अन्तरंग में वहाँ कार्य करता 
हैं और उसी के बल पर आगे बढ़ता-बढ़ता पुरुंषार्थ की कोई अपूर्व छलांग 
लगाकरं निविकल्प, आनन्द का वेदन करके सम्यर्दशँन प्राप्त कर 
लेता है ॥५५॥ हु जा : जून १६८०, पृष्ठ ७२ 
१४६ े 
प्रश्त :-- विकार के गुण की पर्याय की योग्यता से होता है' 
तब तो फिर -जब तक उसमें विकार होने की योग्यता रहेगी, तब तक 
विकार -होता ही रहेगा और .तव तक विकार टालना जीवाधीन नहीं 
रहेगा ? । ह 
.. उत्तर :- एक-एक , समय की स्वेतन्त्र योग्यता है - ऐसा [ 
किस ज्ञान में हुआ ? त्रिकालीस्वभाव की तरफे ढले विना ज्ञान में एक- 
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एक समय की पर्याय की स्वतन्त्रता का निर्णय नहीं हो सकता; झ्ौर जहाँ 
ज्ञान त्रिकालीस्वभाव में ढला, वहाँ स्वभाव की प्रतीति के बल पर पर्याय 
में से राग- ष होने की योग्यत्ता प्रतिक्षण घटती जाती है। जिसने स्वभाव 
का निर्णय किया, उसकी पर्याय में लम्बे समय तक राग-ह प बने रहें - 
ऐसी योग्यता ही नहीं रहती, ऐसा ही सम्यकनिर्णय का बल है ॥५६॥ 
- आत्मधर्म : जुलाई १६८३, पृष्ठ २५ 
( १४७ ) 

प्रश्न :- वत्तमान पर्याय में तो अधूरा ज्ञान है, उसमें पूरे ज्ञान- 
स्वभाव का ज्ञान कंसे हो ? 

उत्तर :- जिस प्रकार श्रांख छोटी होने पर भी सारे संसार को 
जान लेती है; उसी प्रकार पर्याय में ज्ञान का विकास अल्प होने पर भी 
यदि वह ज्ञान स्वसन्मुख हो तो पूर्णश्ञानस्वरूपी श्रात्मा को स्वसंवेदन से 
जान लेता है। केवलज्ञान होने से पहले अपूर्णज्ञान में भी स्वसंवेदन प्रत्यक्ष 
से पूर्णशानस्वरूपी आत्मा का नि:सन्देह निर्णय होता है । जैसे शवकर की 
अल्प मात्रा से सम्पूर्ण शक्कर के स्वाद का निर्णय हो जाता है, वसे ही 
ज्ञान की अल्पपर्याय को अ्रन्तमु ख करने पर उसमें पूर्णज्ञानस्वभाव का 
निर्णय हो जाता है । पुर्णज्ञान होने पर ही पूर्ण श्रात्मा को जाना जाय - 
ऐसी वात नहीं है । यदि अपूर्णज्ञान पूर्ण आत्मा को न जान सके, तव तो 
कभी सम्यग्शान हो ही नहीं सके; इसलिये अपूर्णजश्ञान भी स्वसन्मुख होकर 
पूर्ण आत्मा को जान लेता है ॥५७॥ 

- आत्मघर्म : जुलाई १६८३, पृष्ठ २४ 
( १४८ ) 

प्रश्त :-- जिनागम में चेतन्यस्वरूप आत्मा का ही ग्रहण करने के 
लिये कहा; परन्तु “मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा हुँ -ऐसा लक्ष में लेने पर 
भेद का विकल्‍प तो आये विना रहता ही नहीं ? तो फिर विकल्प रहित 
श्ात्मा का ग्रहण कैसे हो ? 


उत्तर :- प्रथम भूमिका में गुण-गुणी भेद आदि का विकल्प 
झ्रायेगा भ्रवश्य; किन्तु आत्मा के चैतन्य लक्षण से उसे भिन्न जान 
कर श्रभेद चैतन्य की तरफ ढलना। भले ही भेद बीच में अआवे, 
परन्तु मेरे चेतनन्‍्य में तो भेद है नहीं - ऐसा जानना। “चैतस्य 
अवस्था का मैं कर्त्ता, चेतन्य में से मैं करूँ, चैतन्य के द्वारा करूँ-- 
इत्यादि षट्कारक-भेद के विचार भले आवे; परन्तु यथा्थे:ने छहों 
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कारकों में चतन्यवस्तु एक ही है, उस चैतन्य में कोई भेद नहीं है।' - 
इस भाँति चेतन्यस्वभाव की मुख्यता करके और भेद को गौण करके 
स्वरूपसन्मुख होकर भावना करने पर ही चंतन्य का ग्रहण होता है; यहो 
सम्यग्दशन है - यही मोक्ष का उपाय है ॥५८॥ 
ह - आत्मघमें : जुलाई १६८३, पृष्ठ २५ 
( १४६ ) 

प्रश्न :- भराप सत्‌ समभने की इतनी गहिमा गाते हैं, उससे लाभ 
क्या ? हम तो ब्रतादि करने में लाभ मानते हैं । 

उत्तर :- स्वभाव की रुचिपूर्वक जो जीव सत्‌ समभने का श्रभ्यास 
करता है, उस जीव को क्षण-क्षण में मिथ्यात्वभार मन्द पड़ता जाता है 
एक समय भी समझने का प्रयत्न निष्फल नहों जाता । अज्ञानी जीव 
व्रतादि में धर्म मानकर जो शुभभाव करता है, उसकी अपेक्षा सत्‌ समभने 
के लक्ष से होनेवाला शुभभाव ऊंची जाति का है। ब्रतादि में घर्म सान 
कर जो शुभभाव करता है, उसके तो अभिप्राय में मिथ्यात्व पुष्ट होता 
जाता है, जबकि सत्‌ समभने के लक्ष से प्रतिक्षण मिथ्यात्व हीन होता 
जाता है. और जिसे सत्‌ समभकने में आ जाय, उसकी तो वात ही 
' क्या ?वश्धा...... *. - आत्मधर्म : जून १९८३, पृष्ठ २८ 

( १५० ) 

. प्रश्न :- तत्त्वों का स्वरूप अनुमानज्ञान से विचार में आता है या 
अनुभव से - कृपया स्पष्ट कीजिए ? 

उत्तर :- प्रयोजनभृत नवतत्त्वों का स्वरूप पहले अनुमान से ज्ञान 
में आता है, पश्चात्‌ अनुभव होता है प्रथम शकुन, होता है, तत्पश्चात्‌ ही 
उसका फल आता है न ? उसीप्रकार प्रथम अनुमानज्ञान से खयाल में आता 
है, पश्चात्‌ अंनुभव होता है ॥६० ( - आत्मघमम : जुलाई १६७८, पृष्ठ २५ 

१४६ ) 
' प्रश्न :- निर्मेलपर्याय को तो अन्तर्लीन कहा है न ? 

उत्तर :- वह तो स्वसन्मुख भुकी है, इसलिए उस पर्याय को 
अन्तर्लीन कहा है, परन्तु इतने मात्र से वह कहीं ध्र्‌व में मिल नहीं गई है । 
घ्र॒व के श्राश्रय से द्रव्यहृष्टि प्रगट होने के पश्चात्‌ चारित्र की शुद्धि भी 
पयांय के आश्रय से नहीं होती । त्रिकाली अन्‍न्तःतत्त्व जो ध्रव तल-दल है 
उसके आश्रय से ही चारित्र की शुद्धि होती है। यह वस्तुस्थिति है, भगवान 
की वाणी है, यह उपदेश भेदज्ञान की पराकाष्ठा का है। प्रभु ! निर्मेल 
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पर्याय वहितेत्त्व है, वह निर्मेल पर्याय के आश्रय से टिके नहीं, बढे नहीं, 
वह तो अन्तःतत्त्व जो ध्र वत्तत््त, उसके ही आश्रय से प्रगट होती है, टिकती 
है, बढती है । दया-दानादि के शुभ प्ररिणाम तो मलिन वहिर्त्तत्त्व हैं और 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र के परिणाम निर्मल वहित्तेत्त्व हैं। द्रव्यहष्टि तो एक 
शुद्ध भ्रन्‍्त :तत्त्व का ही अ्वलम्बन लेती है ॥६१॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६८०, पृष्ठ २१ 
( १५२ ) 

प्रश्न ::- आत्मा परोक्ष है तो जानने में कैसे आवे ? 

उत्तर :- आत्मा प्रत्यक्ष ही है । पर्याय अन्तमु ख हो तो प्रत्यक्ष जानने 
में आता है | वहिम्‌ ख पर्यायवाले को आत्मा प्रत्यक्ष नहीं लगता - नहीं 
दिखता, परन्तु है वह प्रत्यक्ष ही, क्योंकि उसके सनन्‍्मुख ढलकर-भ्रूककर 
देखे तो अ्रवद्य जानने में आता है ॥६२॥ . 

- आत्मघर्म : जून १६८०, पृष्ठ २ 
( १५३ ) 

प्रश्न :- नियमसारजी शास्त्र में ऐसा कहा कि आत्मा निरन्तर 
सुलभ है। इसका क्या श्रर्थ है ? 

उत्तर :- नियमसार कलश १७६ में कहा है कि आत्मा 
निरन्तर सुलभ है ।आहाहा ! आत्मा निरन्तर वत्तेमान सुलभ है। 
वत्तेमान सुलभ है - इसका तात्पयें यह कि आत्मा वत्तंमान में ही है, 
उसका वत्तेमान में आश्रय ले ? भूतकाल में था और भविष्य में रहेगा - 
ऐसा निकाल लेने पर उसमें काल की अपेक्षा आती है! इसलिए वत्तेमान 
में ही त्रिकाली पूर्णानन्‍दनाथ पड़ा है, उसका वत्तेमान में ही.अ्राश्नय लेना 
योग्य है - ऐसा कहते हैं ॥६ ३। ( -- 5 : अप्रेल १९८०, पृष्ठ २२ 

श्श्४ड 

प्रश्व :- स्वद्रव्य आदरणीय है, उसी प्रकार उसकी भावनारूप 
निर्मेलपर्याय को भी निर्मेलपर्याय को भी आदरणीय कहें ? 

उत्तर -: हाँ, राग हेय है, उसकी अपेक्षा. से निर्मेलपर्याय को 
श्रादरणीय कहा जाता है | द्रव्य की अपेक्षा से पर्याय व्यवहार है, अतः 
आश्रय योग्य नहीं होने से उसे हेय कहा जाता है | क्षणिकपेर्याय को द्रव्य 
की अपेक्षा हेय कहा, परन्तु राग की अपेक्षा से क्षायिकभाव को आदरणीय 
कहा गया है ॥६४॥ - आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ २० 





(8) 
मेद-विज्ञान 


( १५५ ) 
- इष्टोपदेश में आता है कि जीव और देह को जदा जानना 
ही वारह अंग का सार हैँ - इसका क्या अर्थ है ? 
उत्तर :- जीव और देह को - पुद्गल को जुदा जाने भ्रर्थात्‌ विकार 
भी आत्मा के स्वभाव से जुदा है, यह भी उसमें गभित है । पुदूगल से और 
विकार से भिन्न आत्मा के स्वभाव को जानना, अनुभव करना - वही 
हादशाग का सार है| द्वादशांग में आत्मानुभृति करने को कहा गया 
है ॥१॥ - आत्मधघर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 
(१५६ ) 
प्ररंग :- भेदज्ञान का क्‍या अर्थ है ? 
उत्तर :- आत्मा उपयोगस्वरूप है, रागादि परभावों से भिन्न हे - 
इसप्रकार उपयोग और रागादि को सर्वेप्रकार से अत्यन्त भिन्न जानकर, 
राग से भिन्नत्वकूप, और उपयोग से एकत्वरूप ज्ञान का परिणमन 
भेदज्ञान है ॥र॥ा - वीतराग-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 
(१५७ ) 
प्रश्न :- भेदज्ञानी क्या करता है ? 
उत्तर :- भेदज्ञानी धर्मात्मा अपने भेदज्ञान की शक्ति से निज 
महिमा में लीन होता है । वह रागरूप किचितमात्र भी नहीं परिणमता 
ज्ञानरूप ही रहता है ॥३॥ - वीतराग-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 
( १४८ ) 
प्रदरन :- ज्ञानी को जैसे शरीर भिन्न दिखता है, वेसे रागादि भिन्न 
दिखते हें क्या ? 
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उत्तर :- ज्ञानी को रागादि शरीर के जैसे ही भिन्न दिखते हैँ, 
अत्यन्त भिन्न दिखते हैं ॥४॥ - श्रात्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २९-२३ 
( १५६ ) 
प्रश्न :- शरीर को श्रात्मा से भिन्न कहा, यह तो ठीक है, 
जँचता भी है; परल्तु राग श्रात्मा से भिन्न है, यह गले उतरना कठिन 
लगता है ? 
उत्तर :- चैतन्य में श्रन्दर गया श्रर्थात्‌ पुण्य-पापभाव का साक्षी 
हो गया, तव वह भाव से भिन्न है, काल से भिन्न है और क्षेत्र से भी भिन्न 
है; वस्तु भिन्न ही है, भ्रात्मा तो श्रकेला ज्ञानघन चैतन्यपुज ही है ॥५॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २७ 
( १६० ) 
प्रश्न :- सुख-दुःख की कल्पना जीव में होती हुई दिखाई देती है, 
तथापि समयसार भें उस कल्पना को पुदुगलद्रव्य का परिणाम क्‍यों 
कहा ? 
उत्तर :- सुख-दुःख, हपं-शोक आदि जीव की पर्याय में होते हैं, 
परन्तु जिसको द्रव्यदृष्टि प्रकट हुई है - ऐसे ज्ञानी जीव की हृप्टि तो द्रव्य 
के उपर पड़ी है, उसकी हृष्टि आत्मा के झानन्द में है। भ्रतः वह जीव 
सुख-दुःख की कल्पना को कैसे भोगे ? इसलिए ज्ञानी के सुख-दुःख के राग 
परिणाम को पुदूगल का परिणाम कहा है, और इस सुखदु:ख के परिणाम 
: के आदि, मध्य और अन्त में अ्रन्तव्यापक होकर पुदुगलद्वव्य उसको ग्रहण 
, केरता है, भगवान श्रात्मा उसको ग्रहण करता अथवा भोगता नहीं है 
आत्मा का स्वरूप तो ज्ञायक है, कल्पना के सुख-दु:ख को भोगना उसका 
स्वरूप नहीं है । पर्याय की सुख-दु:ख की कल्पना होती है, किन्तु हृष्टिवन्त 
ज्ञानी उसका कर्ताभोवता नहीं है ॥६॥ 
- आत्मघर्म : अ्रप्रेल १६८१, पृष्ठ २५-२६ 


( १६१ ) 
प्रदन. :-- धर्मात्मा रागरूप नहीं परिणमता - इसका अ्रर्थ क्‍या ? 
उसे राग तो होता है न ? ेल्‍ 
. उत्तर :- राग होने पर भी उसे राग में एकत्वबुद्धि नहीं होतो 
अर्थात्‌ राग के साथ आत्मा की एक्रतारूप वह नहीं परिणमता, किन्तु राय 
से भिन्नपने ही परिणमता है ॥७॥। ४ 
- वीतराग-विज्ञान जून १६८४, एप्ठ-२५ 
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ल्‍ (१६२) .. . 
प्रइन :- धर्मात्मा ज्ञानरूप ही रहता है - इसका क्‍या भ्र॒र्थ है ? 
ह उत्तर :- भेदज्ञानी धर्मात्मा सर्व प्रसंगों में जीनता है कि ज्ञोन- 
स्वभाव ही मैं हूँ । चाहे जैसी प्रतिकुलता में घिर जाने पर भी अपने 
ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा उसे कभी छूटती' नहीं। इस भाँति संब प्रसंगों 
में अ्रपने चैतन्यस्वभावरूप ही अनुभव करता रहने से घर्मात्मा ज्ञानरूप ही 
रहता है ॥5॥ ु - वीतराग-विज्ञान £ जून १६८४, पृष्ठ २५ 
हि (१६३ ) । 
प्रदन :- धर्मात्मा ज्ञानहूप ही रहता है और रागरूप बिल्कुल नहीं 
होता - यह किसका बल है ? ' 

. उत्तर :- यह भेद-विज्ञान का वल है। भेद-विज्ञान की ऐसी शक्ति 
है कि वह ज्ञान को ज्ञानर्प ही रखता है, उसमें किचित्‌ भी विपरीतता 
आने नहीं देता और न रागदिभावों को ही उसमें प्रविष्ट होने देता है । 
इसप्रकार भेद-विज्ञान का बल ज्ञान और राग को परस्पर एकमेक नहीं 
होने देता, अपितु भिन्न ही रखता है; इसीलिए भेदज्ञानी घर्मात्मा ज्ञानरूप 
ही रहता है, रागरूप नहीं होता ॥६॥ 
हद - वीतराग-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 

्् (१६४ ) 

प्रश्न :- विकारभावों को आत्मा से अन्य क्यों कहा, जबकि वे 
आ्ात्मा में ही होते हैं ? 

उत्तर :- आत्मा की अ्रवस्था में जो राग-ढं घादि विकारीभाव 
होते हैं, वे रूपी नहीं हैं भर भ्रजीव में भी नहीं होते | यद्यपि वे अरूपी हैं 
और आत्मा की ही अ्रवस्था में होते हैं, तथापि द्रव्यहष्टि में उन्हें आत्मा 
से अन्य वस्तु कहा गया है; क्योंकि आत्मा के शुद्धस्वभाव की अपेक्षा 
वे विकारभाव भिन्न हैं; अतः अन्यवस्तु हैं। वे विकारभाव शुद्धात्मा के 
आश्रय से नहीं होते, जड़ के लक्ष से होते हैं | घर्मात्मा की दृष्टि आत्मा के 
शुद्धस्वभाव के ऊपर है और उस स्वभाव में से विकारभाव आते नहीं, 
इसलिए धर्मी उनका कर्त्ता नहीं होता । झतः उन्हें जड़ पुदूगलपरिणाम 
कहकर आत्मा से अन्यवस्तु कहा गया है। वे परिणाम न तो पुदूगल में 
होते हैं और न उन्हें कर्म ही कराते हैं, वे आत्मा की ही पर्याय में होते 
हैं, तथापि पर्यायबुद्धि छुड़ाने और शुद्धद्वव्य को दृष्टि कराने के लिए उन्हें 
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श्रात्मा से भ्रन्य कहा है; परन्तु उन्हें 'अन्य हैं! - ऐसा वही कह सकता है, 
जिसे शुद्धात्मा की दृष्टि हुई हो। श्रज्ञानी को तो विकार और आत्म- 
स्वभाव की भिन्नता का भान ही नहीं है, इसलिए वह तो दोनों को 
एकमैक मानकर विकार का कर्त्ता होता है, विकार उसके लिए श्रात्मा 
से अ्रन्य नहीं रहा ॥१०॥ . - वीतराग्र-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 
( १६५) 
प्रश्य :- आत्मा सें राग-द्व प होने पर भी 'वे राग-हं प मैं नहीं - 
ऐसा उसी समय कंसे माना जाय ? राग-द्वेप के अस्तित्व क समय ही 
राग-हू प रहित ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा किसप्रकार हो सकती है ? 
उत्तर :-राग-द्व प तो पर्याय में हैं, उसीसमय यदि पर्यायहृप्टि को 
गौण करके स्वभावहष्टि से देखो तो आत्मा का स्वभाव राग रहित ही 
है । राग होने पर भी शुद्धात्मा तो राग से रहित है । राग-ह प होना तो 
चारित्रयुण का विकारी परिणमन है और शुद्धात्मा को मानना श्रद्धायुण 
का तथा शुद्धात्मा को जानना ज्ञानग्रुण का निर्मल परिणमन है - इस- 
प्रकार प्रत्येक गुण का परिणमन भिन्न-भिन्न कार्य करता है । 
चारित्र के परिणमन में विकारदशा होने पर भी श्रद्धा-ज्ञान गुण 
का परिणमन उसमें न लगकर त्रिकाली शुद्धस्वभाव में बढ़े - भुके; श्रद्धा 
की पर्याय ने विकार रहित सम्पूर्ण शुद्धात्मा को लक्ष करके स्वीकार किया 
श्रौर ज्ञान की पर्याय भी चारित्र के विकार का नकार करके स्वभाव का 
लक्ष करने लगी श्र्थात्‌ उसने भी विकाररहित शुद्धात्मा को जाना। 
इसप्रकार चारित्र की पर्याय में राग-द्व प होने पर भी श्रद्धा और 
ज्ञान स्वलक्ष द्वारा शुद्धात्मा की श्रद्धा और ज्ञान कर सकते हैं ॥११॥ 
- वीतराग-विज्ञान : अप्रेल १६८४, पृष्ठ २५ 
( १६६ ) 
प्रश्न: - आत्मा और पर का सम्बन्ध नहीं है - यह समभने का 
प्रयोजन क्या ? ॥ 
उत्तर :- पर के साथ सम्बन्ध नहीं श्रर्थात्‌ परलक्ष से जो विकार 
होता है, वह मेरा स्वरूप नहीं है - इसप्रकार १र के साथ का सम्बन्ध 
तोड़कर तथा अपनी पर्याय का भी लक्ष छोड़कर श्रमेदस्वभाव की हृष्टि 
करना - यही प्रयोजन है ॥१२॥ 
| - वीतराग-विज्ञान : जनवरी १६८४, पृष्ठ २९ 
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(१६७ ) 
प्रश्व :- राग को जीव का कहें या पुदूगल का ? 
उत्तर :- राग को जीव अपनी पंयाय में स्वयं करता है, अत: पर्याय 
दैष्टिं से जीव का है । द्रव्यदृष्टि से जीवस्वभाव में राग है ही नहीं; श्रत 
राग जीव का नहीं, पुद्गल के लक्ष से होता होने से पुद्गल का है ॥१३॥ 
-आत्मघर्म : जून १६७७, प्रृष्ठ २५ 


( १६८ ) 

प्रश्न :- एक खू टे से वाँधकर रखिये न ? 

उत्तर :- जिस अपेक्षा से कहा जाता है, उस श्रपेक्षा से खँटा 
मजबूत ही है । राग को सर्वेथा पर. का ही माने तो कभी उसका अ्रभाव 
नहीं हो सकेगा 4 श्रतः पहले राग स्वयं ही अपने अपराध से करता है, 
कर्म नहीं कराते; ऐसा निर्णय करके फिर स्वभावहृष्टि कराने के लिए 
राग मेरा स्वरूप नहीं, औपाधिक भाव है - ऐसा कहा है | यहाँ राग को 
कर्मजन्य कहकर राग का लक्ष छुड़ाकर स्वभाव का लक्ष कराया है-॥१४॥ 

" ' -आत्मघर्म : जून १६७७, पृष्ठ २५ 


( १६६ ) 
प्रश्न :- समयसार गाथा ६ में समस्त श्रन्य द्वव्य के भावों से 
भिन्नपने उपासने में श्राता हुआ “शुद्ध/ कहा जाता है - ऐसा कहा। 

यहाँ विकार से भिन्न उपासने में आता है। - ऐसा क्‍यों नहीं कहा ? 

उत्तर :- श्रन्य द्रव्य के भावों से भिन्न उपासने पर विकार और 
पर्याय के ऊपर का भी लक्ष छूटकर स्वद्रव्य के ऊपर लक्ष जाता है ॥१५॥ 
-आत्मधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २८ 

| ( १७० ) 
प्रश्न :-पआत्मा प्रमत-पअ्रभ्रमत्तपने नहीं होता, इसका अर्थ क्‍या है? 
उत्तर :- आत्मा शुभ-अशुभरूप नहीं होता। यदि शुभ-अशुभरूप 
हो तो प्रमत -अ्रप्रमत्तरूप हो, किन्तु शुद्धात्मा शुभाशुभ रूप से नहीं 
परिंणमत्ता, इसलिए प्रमत्त-अ्रप्रमत्तरूप से भी नहीं होता । अप्रमत्त सातवें 
गुणस्थान से तेरहवें तक है, उस पर्यायरूप आत्मा नहीं होता । आत्मा 
एकरूप ज्ञायकभावस्वरूप है । शुभाशुभरूप नहीं होता, इसलिए प्रमत्तरूप 
नहीं होता और प्रमत्तड्प हो तो उसका अभाव करके श्रप्रमत्तरूप हो । 
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आत्मा प्रमत्त-अ्रप्रमत्त के भेदरूप नहीं होता । एकरूप ज्ञायकभाव स्वरूप 
ही है ॥१६॥ - आत्मघर्म : नवम्वर १६८०, पुप्ठ श८ 
अर है (१७१ ) 

प्रश्न :- राग-द्व ष को जीव की पर्याय कहा है श्रौर फिर उसी को 
निरचय से पुद्गल का परिणाम भी कहा । श्रव हम क्‍या निरचय करें ? 

: उत्तर :- राग-ढ प है तो जीव का ही परिणाम, किन्तु वह पुदुगल 
के लक्ष्य से होता होने से श्रौर ज़ीव का स्वभावभाव न होने से तथा 
स्वभावदृष्टि कराने के प्रयोजन से, पुदूगल का . कहा गया है; क्योंकि 
निमित्ताधीन होनेवाले भाव को निमित्त का भाव है, पुदुगल का भाव है- 
ऐसा कहने में भ्राता है ॥ १ ७॥ - शआ्रात्मधघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ 

( १७२ ) 
: भ्रश्न :- प्रथम भूमिका में जिज्ञासु जीव राग-ह्वप के भाव को 
अपना माने या पुदूगल का माने ? 
उत्तर :- रागादिभाव अपने में अपने श्रपराघ से होते हैं - ऐसा 
जानकर, श्रद्धा में से निकाल दे; श्रर्थात्‌ ऐसी श्रद्धा करे कि यह रागादि 
के परिणाम मेरे त्रिकाली स्वभाव में नहीं हैं ॥१८॥ 
- आत्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २२ 
( १७३ ) 
प्रदन :- राग श्रात्मा का है या पुद्गलकर्म का ? दोनों प्रकार के 
कथन शास्त्र में श्राते हैं। कृपया रहस्य वतलाइए ? 
उत्तर :- वस्तु की सिद्धि करनी हो, तब राग व्याप्य है थौर 
श्रात्मा व्यापक है' अर्थात्‌ राग आत्मा का है - ऐसा कहा जाता है । जब 
दृष्टि शुद्धचेतन्‍्य की हुई, सम्यग्दर्शन हुआ, तव निर्मेलपर्याय व्याप्य और 
आत्मा व्यापक है। सम्यरदृष्टि का जो राग है, वह व्याप्प और कमें 
उसका व्यापक है श्रर्थात्‌ सम्यन्हष्टि का जो राग है, वह पुद्गल कर्म का 
कहा जाता है. क्योंकि ज्ञानी जीव दृष्टि अपेक्षा राग से भिन्न पड़ गया 
है, इसलिए उसके राग में कर्म व्यापता है - ऐसा कहा जाता है ॥१६॥- 
“ “- आत्मकरमम : अप्रेल १६४८०, पृष्ठ २२ 
है (१७४ ) 
, £- प्रश्न :- ज्ञानी द्रव्यहष्टि के वल से राग को पुदूगल का मानता है 
तो क्या जिज्ञासु जीव भी राग को पुद्गल का मानता है ? 
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उत्तर :- हाँ, जिज्ञासु जीव भो वस्तु के स्वरूप का चिन्तवन करते 
समय राग.को आत्मा का नहीं मानता, पुद्गल का ही मानता है। राग 
तो उपाधिभाव है, पराश्रय से उत्पन्न होने के कारण मेरा नहीं है, 
पुद्गल का है - ऐसा विचार जिज्ञासु जीव करता है ॥२०॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६८१, पृष्ठ २४ 
( १७५ ) ह 
प्रश्न :- राग पुदुगल का परिणाम है, पुदुगल का परिणाम 
है'“ऐसा ही कहते रहेंगे तो राग का भय ही नहीं रहेगा, और फिर तो 
महादोष उत्पन्न होगा ? ' 
उत्तर :- ऐसा नहीं होगा, राग की रुचि ही उत्पन्न नहीं होगी । 
राग की रुचि छोड़ने के लिए ही ऐसा जानना चाहिए कि राग पुद्गल का 
परिणाम है। भाई ! शास्त्र में कोई भी कथन स्वच्छन्दता उत्पन्न करने 
के लिए नहीं किया है, वीतरागता उत्पन्न करने के लिए ही किया है ॥२१॥ 
न - आत्मघमे : सितम्वर १९८१, पृष्ठ २४ 
( १७६ ) 
प्रश्त :- भगवान की भक्ति आदि का शुभराग ज्ञानी को भी 
आता है और उस राग. में पुदूगल ही व्याप्त होता है - ऐसा कहा जाता 
है; परन्तु यह वात वराबर नहीं लगती ? 
उत्तर :- भाई ! राग तो जीव का ही परिणाम है; परन्तु पर के 
लक्ष से होता है, जीव का स्वभाव नहीं है, उपाधिभाव है; अत: उससे 
निवृत्त होने के लिए उसे पुदुगलकर्म भी कहा है ॥२२॥ 
- आत्मधमे : सितम्बर १६८, पृष्ठ २४ 
( १७७ ) 
प्रश्न :- राग आत्मा का नहीं तो क्या राग जड़ में होता होगा ? 
उत्तर :- राग जीव का स्वाभाविक परिणाम नहीं है, इसलिए 
शुभाशुभ राग को जड़ और अचेतन कहा है । राग आत्मा का स्वरूप है 
हो नहीं, चैतन्यपुञ्ज कभी रागरूप हुआ ही नहीं । झ्रात्मा के भान विना 
अनन्तवार नववें ग्रैवेयक में गया, किन्तु सम्यग्दर्शन विना लेशमात्र भी 
सुख नहीं पाया । अ्लिगग्रहण के वोल में भी यति की क्रिया पंचमहाब्रतादि 
का आत्मा में श्रभाव कहा है । समयसार गाथा १८१ से १८३ तक में भी 
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कहा है कि . ज्ञाननक्तियारूप भ्रात्मा और क्रोधादिक्रियारूप श्रास्षव -ये 
दोनों श्रत्यन्त भिन्‍न हैं। ,उनके प्रदेश भिन्‍त होने से दो वस्तुओं की सत्ता 
ही भिन्‍न-भिन्‍त है। वात यह है कि झ्राभव के ऊपर से दृष्टि हटाना और 
द्रव्य के ऊपर दृष्टि देना - यहाँ यही श्रभीष्ट है । जहाँ तेरी वस्तु है नहीं 
वहाँ से दृष्टि उठा ले और जहाँ तेरी वस्तु है, वहाँ दृष्टि डाल; तभी तुमे 
सुख और शान्ति मिलेगी ॥२३॥ - आत्मघरम्म : मार्च १६७७, पृष्ठ २७ 
( १७८ ) 

प्रश्न :- क्या राग आत्मा से भिन्‍नत है और क्या यह निषेध करने 
योग्य भी है ? 

उत्तर :- हाँ, राग आत्मा से भिन्‍न है; राग में ज्ञानग्रुण नहीं है 
और जिसमें ज्ञानगुण न हो, उसको आत्मा कंसे कहा जाय - इसलिए 
राग है, वह आत्मा नहीं है। आत्मा की शक्ति के निर्मल परिणाम से 
राग का परिणाम भिन्‍न है। आत्मा से भिन्‍न कहो या नि्षंघ योग्य 
कहो - एक ही बात है। मोक्षार्थी को जैसे पराश्चित राग का निषेध है, 
उसीप्रकार पराश्चित ऐसे सर्व व्यवहार का भी निषेध ही है, राग और 
व्यवहार दोनों एक ही कक्षा में हैं - दोनों ही पराश्चित होने से निषेध 
योग्य हैं और उनसे विभक्‍त चैतन्य का एकत्वस्वभाव वही परम 
आदरणीय है ॥२४॥ - आत्मधमे : जून १६७७, पृष्ठ २५ 


( १७६ ) 


प्रश्न :- ज्ञान में राग नहीं ऐसा कहा तो जीव को जहाँ तक राग 
होगा, वहाँ तक वह ज्ञानी नहीं हो सकेगा ? 

5 उत्तर :- भाई ! राग ज्ञानी को अपने ज्ञानभाव से एकमेक नहीं 
भासता, किन्तु भिन्न ही भासता है भ्रर्थात्‌ ज्ञानी राग में नहीं, किन्तु 
ज्ञानभाव में ही है - यह बात बराबर समझ में आवे तो पता लगे कि 
ज्ञानी क्‍या करता है ? राग के समय ज्ञानी राग करता है अथवा ज्ञान 
करता है - इसका विवेक अ्ज्ञानी को नहीं होता, क्योंकि उसे अपने राग 
और ज्ञान की भिन्नता का भान नहीं है । सम्यक्त्वी को राग: होने पर भी 
उसीसमय ज्ञान में ही एकत्वरूप परिणमन होने से और राग में 
एकस्वरूप परिणमन नहीं होने से वंह ज्ञानी ही है ॥२५॥ 


- आत्मघम : जलाई १६८२, पृष्ठ २७ 
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( १८० ) 


प्रश्व :- वर्तमान में राग सहित होने पर राग रहित स्वभाव की 
श्रद्धा कैसे हो सकती है? जबतक हमारी पर्याय में राग विद्यमान है 
तबतक राग रहित स्वभाव की श्रद्धा कैसे हो ? पहले राग छूट जाय, तब 
राग रहित स्वभाव की श्रद्धा हो। 
उत्तर :- ऐसे जीव राग को ही अपना स्वरूप मानकर सम्यक्‌ 
श्रद्धा नहीं करते और पर्यायदृष्टि को छोड़कर स्वभावदृष्टि से अपने 
राग रहित स्वरूप का अ्रनुभव नहीं करते । जिस समय क्षणिकपर्याय में राग 
है, उसी समय राग रहित त्रिकालीस्वभाव भी साथ में पड़ा है; इसलिए 
पर्यायदृष्टि को छोड़कर स्वभाव की प्रतीति करने पर उस प्रतीति के बल 
पर राग अल्पकाल में टल जायेगा। उस प्रतीति के बिना तो राग 
टलनेवाला है नहीं । “राग टले तो श्रद्धा करें! श्रर्थात्‌ 'पर्याय सुधरे तो 
द्रव्य को मानें! - ऐसी मान्यतावाले जीव पर्यायदृष्टि हैं - पर्यायमृढ़ हैं । 
उन्हें स्वभावदृष्टि नहीं है और वे भोक्षमार्ग के क्रम को जानते नहीं हैं, 
क्योंकि वे सम्यक्‌ श्रद्धा से पहले सम्यक्चारित्र करना चाहते हैं। पर्याय- 
दृष्टि से अपने को रागस्वभावी मान लेगा तो राग दूर नहीं हो सकेगा। 
सम्यर्दृष्टि जीव अभिप्राय-अपेक्षा से वीतराग है और उसी 
अभिप्रायपूर्वक. के 'विशेषपरिणमन से उसे चारित्र-अपेक्षा भी 
वीतरागता प्रगट हो जाती है। पहले अभिप्राय-श्रपेक्षा से वीतरागता 
प्रगट हुए बिना किसी भी जीव को चारित्र - अपेक्षा से वीतरागता 
प्रगट नहीं हो सकती । जवतक राग रहेगा,  तबतक श्रद्धा सम्यक्‌ नहीं 
हो सकती - ऐसा जो मानता है, वह श्रद्धागुण और चारित्रगुण के कार्य 
को भिन्न न मानकर एक ही मानता है; उसको न तो श्रद्धा का स्वीकार 
है और न चारित्र का ही और ऐसी स्थिति में उसे सचमुच आत्मा का 
ही स्वीकार नहीं है ॥२६॥। - आत्मघर्म : जुन्नाई १६८३, पृष्ठ २५-२६ 


( १८१ ) 


प्रश्न :- ज्ञान में राग तो जाना जाता है फिर भी ज्ञान से राग 
एकमेक हो गया हो - ऐसा क्यों लगता है ? _ 
उत्तर :- भेदज्ञान के अभाव से अज्ञानी राग और ज्ञान की अति 


निकटता देखकर उन दोनों को एकमेक मान लेता है; परन्तु राग और 
ज्ञान का एकत्व है नहीं ॥२७॥ - आत्मघमें : नवस्वर १६७७, पृष्ठ २५ 
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( १८२ ) 

प्रश्न :- समयसार संवराधिकार की प्रारंभिक ग्राथा १८१ की 
टीका में कहा है कि वास्तव में एक वस्तु दूसरी वस्तु की नहीं है। वहाँ 
यह भी कथन है कि जीव और राग के प्रदेश भिन्न-भिन्न हैं। कृपया स्पप्ट 
कीजिये ? 

उत्तर :- वास्तव में एक वस्तु दूसरी वस्तु की नहीं है, इसलिए 
दोनों के प्रदेश भिन्न हैं | आत्मवस्तु से शरीरादि परद्वव्य तो भिन्‍न हैं ही; 
किन्तु यहाँ तो मिथ्यात्व व राग-द्व प के जो परिणाम हैं, वे भी निर्मेलानन्द 
प्रभु - ऐसे आत्मा से भिन्‍नस्वरूप हैं। अतः पुण्य-पापभाव आत्मा के भाव 
से भिन्‍न हैं श्रौर भाव से भिन्‍न होने के कारण उनके प्रदेश भी भिन्‍न हैं । 
असंख्यप्रदेशी आत्मा है, उससे आख्रव के प्रदेश भिन्‍न हैं। ये हैं तो जीव 
के प्रदेश में ही; परन्तु निर्मलानन्द प्रभु अ्रसंख्यप्रदेशी श्र्‌व है, उससे 
आ्रास्रवभाव के प्रदेश भिन्‍न हैं। श्रात्मा और आाख्व को भाव से भिन्‍नता 
है, इसलिए उनके प्रदेश को भिन्‍न कहा और श्रात्मा के श्राश्नय से प्रकट 
हुई निर्मेलपर्याय भी श्रास्रववस्तु से भिन्‍न कही गई है। भाव से भिन्‍न 
होने के कारण उनके प्रदेश को भी भिन्‍न कहकर वस्तु ही भिन्‍न है - 
ऐसा कथन श्राचार्य ने किया है ॥२८॥ 

-आत्मघर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २१-२२ 
( १८३ ) 

प्रश्व :- क्रोधादिभाव आत्मा से भिन्‍न वस्तु हैं - ऐसा कहा है । 
यहाँ क्रोधादिभाव को “वस्तु' क्‍यों कहा ? 

उत्तर :- क्रोधादिभाव को “वस्तु इसलिए कहा कि क्रोधादि 
अवस्था में वीतरागी अवस्था की नास्ति है, उस एक अ्रवस्था में अन्य 
अनन्त अवस्थाओ्रों की नास्ति है और उस अवस्था: की स्वयंपने अ्रस्ति 
है - ऐसा उसका श्रस्ति-नास्तिस्वभाव है, इसलिए वह भी वस्तु है। 
वह त्रिकाली द्रव्यरूप वस्तु नहीं है, क्षाणक पर्यायरूप वस्तु है। विकार 
विव्परपने है, पर स्वभावपने नहीं है, पूर्व श्लौर परचात्‌ की अवस्थापने 
नहीं है, जडकमंपने नहीं है, अर्थात्‌ अपने स्वरूप से उस विकार की श्रस्ति 
और दूसरे अनन्त-पदार्थपने नास्ति है - इसप्रकार अनन्तघधर्म उसमें सिद्ध 
हुए। एकद्रव्य के अनन्तगुण और एक-एक ग्रेण की अनन्त अनन्त पर्यायें, 
उस एक-एक पर्याय में अ्रनन्‍्त अविभाग-प्रतिच्छेद और एक-एक अविभाग 
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प्रंतिच्छेद अंश में दूसरे अनन्त अविभाग-प्रतिच्छेद अंशों की नास्ति 
'है - इसप्रकार एक-एक अ्रविभाग प्रतिच्छेद अंश में अनन्त अस्ति-नास्ति 
धर्म हैं; इसलिए क्रोधादिभावों को वस्तु कहा है ॥२६॥ 
 - वीतराग-विज्ञान : जून १६८४, प्रृष्ठ २६ 
(१८४ ) 
प्रश्न -:- रागादिक की तथा ज्ञांन की उत्पत्ति एक ही क्षेत्र और 
एक ही समय में होती है, फिर इन दोनों की भिन्नता किसप्रकार है ? 


- उत्तर :- जिससमय और जिस क्षेत्र में रागादिक की उत्पत्ति 
होती है, उसीसमय और उसी क्षेत्र में ज्ञान की उत्पत्ति होती होने से 
ग्ज्ञानी को भ्रम से वे दोनों एक ही प्रतीत होते हैं; फिर भी वे रागादिक 
और ज्ञान स्वभाव से भिन्न-भिन्न ही हैं, एक नहीं। वन्ध का लक्षण 
रागादि है श्रौर चैतन्य का लक्षण जानना है। इसप्रकार दोनों के लक्षण 
भिन्‍न हैं। राग्रादिक का चेतन्य के साथ एक ही समय और एक ही क्षेत्र 
में उपजना होता है; वह चेत्य-चेतक, ज्ञेय-ज्ञायकभाव की अ्रति निकटता 
से होता है, किन्तु एक द्रव्यपने से कारण नहीं। जिसप्रकार प्रकाश में 
आते हुए घटपटादि पदार्थ दीपक के प्रकाशपने की प्रसिद्धि करते हैं, 
घटपटादि की. नहीं; उसीप्रकार जानने में आते हुए रागादिकभाव आत्मा 
के ज्ञायकपने की ही. प्रसिद्धि करते हैं, रागादिक की नहीं॥ कारण कि 
दीपक का प्रकाश दीपक से तनन्‍्मय है, इसलिए अकाश दीपक की प्रसिद्धि 
करता है । ज्ञान भी आत्मा से तन्‍्मय होने से आत्मा को प्रकाशित प्रसिद्ध 
करता है, रागादिक को नहीं । काम, क्रोधादिभाव ज्ञान में ज्ञात होते हैं 
वे वास्तव में रागादिक को नहीं प्रकाशते; क्योंकि रागादि ज्ञान में तन्मुय 
नहीं है,- किन्तु रागादिक से सम्बन्धित ज्ञान अपने ज्ञान-को प्रकाशित 
करता है। चेतन्य स्वयं प्रकाशकस्वभावी होने से - परसम्बन्धी अपने ज्ञान 
को प्रकाशता है, पर को नहीं प्रकाशता । पहले कहा कि आत्मा पर को 
प्रकाशित करता है, वह व्यवहार से वात की थी;. किन्तु वास्तव में देखा 
जाय तो आत्मा परसम्बन्धी अपने ज्ञान्त को ही प्रकाशित.करता है। ' 
समस्त जगत की बस्तुएँ ज्ञानप्रकाश में आ.नहीं जाती और 
ज्ञानप्रकाश भी.जगत की वस्तुओं में चला . नहीं जाता । जगत की वस्तु 
हैं, उन सम्बन्धी अपनी पर प्रकाशकता ज्ञानप्रकाश को ही प्रकाशित 
करती है। इससे सिद्ध हुआ कि वन्धस्वरूप रायादि का और प्रकाशस्वरूप 
ज्ञानं का लक्षण भिन्‍न होने से उनमें परस्पर एकत्व नहीं है । उन दोनों के 
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स्वलक्षण भिन्‍न-भिन्‍न जानकर भगवती प्रज्ञद्दनी को, उन दोनों की 
अंतरंगसंधि में पटकने से भ्र्थात्‌ ज्ञान को श्रात्मा के सन्‍्मुख करने से राग 
से भिन्‍न चैतन्य के अरती रिद्रिय श्रानन्द का श्रतुभव होता है ॥३०॥ 
- आत्मघर्म : अ्रगस्त १६०८०, प्रृष्ठ २६-२७ 
( ६८५ ) 
प्रश्न :- कया भावलिंग भी जीव का स्वरूप नहीं है ? 
उत्तर :- द्रव्यलिग तो, सर्वथा ही जीव का स्वरूप नहीं और 
भावलिंग जो सम्यर्दशंत-चारित्र की शुद्ध निर्मल पर्याय है भ्ौर पूर्ण 
स्वरूप - ऐसे मोक्ष का साधक है, वह भी उपचार से जीव का स्वरूप 
कहा गया है; परमार्थ सूक्ष्म शुद्धनेश्वयनय से वह भी जीव का स्वरूप 
नहीं है। साघक पर्याय को द्रव्य की है, ऐसा उपचार से कहा गया है। 
देहादिं श्रथवा रागादि तो जीव के हैं ही नहीं; परन्तु यहाँ तो भावलिंग 
की पर्याय जो मोक्ष की साधक है, उसे भी जीव की है - ऐसा उपचार से 
कहा गया है। पर्याय का लक्ष छुड़ानेवाली, भेदज्ञान की पराकाप्ठा को 
छुनेवाली परमात्मप्रकाश की ८८वीं गाथा में यह वात कही है। श्र व- 
स्वभाव के सन्‍्मख जो ध्यान की अ्रकपाय साघकपर्याय प्रगट होती है, वह 
भी उपचार से जीव का स्वरूप है, परमार्थ से तो तिकाली प्र व-स्वभाव 
ही जीव का स्वरूप है-ऐसी वात तो किसी भाग्यशाली के ही 
कर्णगोचर होती है ॥३१॥।. -आत्मघर्म : मार्च १६७७, पृष्ठ २७-२८ 


( १८६ ) 

प्रश्न :-- एक ओर कहते हैं कि सम्यग्हष्टि परद्रव्य को भोगते हुए 
भी बेंघता नहीं और दूसरी ओर कहते हैं कि जीव परद्रव्य को भोग 
“नहीं सकता तो दोनों में से सत्य किसे मानें ? 

उत्तर :- ज्ञानी या श्रज्ञानी कोई भी जीव परद्रव्य को नहीं भोग 
सकता, परन्तु भ्ज्ञानी मानता है कि मैं परद्वव्यों को भोग सकता हें; 
अतः यहाँ श्रज्ञानी की भाषा में अर्थात्‌ व्यवहार से कहते हैं कि परद्रव्यों 
को भोगते हुए भी ज्ञानी वँधता नहीं है, क्योंकि ज्ञानी को राग में एकत्व 
बुद्धि नहीं है। श्रतः परद्रव्य को भोगते हुए भी ज्ञानी को बंध नहीं होता - 
एंसा कहते हैं । 

ज्ञानी को चेतन द्वव्यों का घात होते हुए भी वंच नहीं होता - इससे 
ऐसा नहीं समझना चाहिए कि स्वच्छुंद होकर परजीव का घात होने में 
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नुकसान नहीं । इसका झ्ाशय यह है कि जिसे राग की रुचि छूट गयी है 
और आत्मा के श्रानन्द का भान और वेदन वतेते हुए भी निर्बलता से 
राग आता है तथा चारित्र-दोष के निमित्त से होनेवाले चेतन के घात 
से जो अल्प वंध होता है, उसे गौण करके ज्ञानी को वंघ नहीं 
होता' - ऐसा-कहा है; परन्तु जिसे राग की रुचि है और मैं परद्रव्य को 
मार सकता हूँ, भोग सकता हूँ, ऐसी रुचिपूर्वक भाव में (राग में) 
एकत्वबुद्धि होने से हिसांकृत बंध अवश्य होता है। 
, परसन्मुखता से होनेवाले परिणाम को एकत्वबुद्धि की अपेक्षा 
अध्यवसान कहकर बंघ का कारण कहा है । पर में एकत्त्व बुद्धि हुए बिना 
जो, राग होता है, उसे भी अध्यवसान कहते हैं; परन्तु उसमें मिथ्यात्त्व 
का बंध नहीं होता, अ्ल्पराग का बंध होता है, उसे गौण करके, “बंध 
नहीं होता' - ऐसा कहते हैं। स्वभावसन्मुख परिणाम को भी स्वभाव में 
एकत्वरूप होने से भ्रध्यवसान कहते हैं, परन्तु वह अध्यवसान मोक्ष का 
ही कारण है । » 303४ 
जो देंव-शास्त्र-गुरु और धर्म का स्वरूप समझे, उसे सम्यग्दशेन 
होता ही है। ऐसे संस्कार लेकर कदाचित्‌ अन्य भव में चला जाय तो 
वहाँ भी यह संस्कार फलेगा ॥३२॥ 
5 - आत्मघर्म : मई, १६७७, पृष्ठ २२-२३ 
( १८७ ) 
प्रदन :- भेदज्ञान करते समय किसकी मुख्यता करनी चाहिए ? 
पर या पर्याय, ज्ञेय - किससे भेदज्ञान करना चाहिए ? 
'उत्तर +- यह संव एक ही है। भेदज्ञान का अभ्यास करते समय 
विचार तो सभी आते हैं, परन्तु जोर अन्दर का आना चाहिए॥३३॥ 
- “- आत्मघमें : सितम्बर १६८९१. पृष्ठ २४ 
( १८८ ) 
 अश्नः:- अंज्ञानी जिज्ञासु जीव स्वभाव और विभाव के भेदज्ञान 
करने का प्रयत्न करंता है, किन्तु स्वभाव को देखे विना स्वभाव से 
विभाव भिन्न कैसे होगा ? | । 
उत्तर :- यदि पहले से ही जिज्ञासु जीव ने स्वभाव को देखा हो, 


पहले 


तब तो भेदज्ञान कराने -का प्रशन ही नहीं उठता । जिज्ञासु पहले श्रनुमान 
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से निर्णय करता है कि यह पर की ओर भुकने का भाव विभाव है, उस 
विभाव में आकुलता है - दुःख है और अन्तलेक्षीभाव में शान्ति-सुख है। 
इसप्रकार वह प्रथम अ्रनुमान से निश्चय करता है ॥३४।॥ 
- आत्मधर्म : सितम्वर १६८१, पृष्ठ २५ 
( १८६ ) 
प्रश्न :- धर्म का मर्म क्‍या है ? ह 
उत्तर :- भ्रात्मा अपने स्वभाव-सामर्थ्य से पूर्ण है और पर से 
अत्यन्त भिन्‍न है - ऐसी स्व-पर की भिन्‍नता को जानकर स्वद्रव्य के 
अनुभव से आत्मा छुद्धता प्राप्त करता है - यही घर्म का मर्म है ॥३५॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६७७, पृष्ठ २४ 
( १६० ) 
प्रश्न :- परलक्षी ज्ञान से तो आरात्मा जानने में श्राता नहीं और 
अनादि भिथ्याहृष्टि के स्वलक्षी ज्ञान है नहीं तो साधन क्‍या? 
समभाइए। * 
उत्तर ;- राग से भिन्‍त पड़ना साधन है। प्रज्ञारुनी को साधन 
कहो अथवा अनुभूति को साधन कहो - यह एक ही साघन है ॥३६॥ 
| - आत्मघर्म : नवम्वर १६७७, पृष्ठ २४ 
(१६१ ) 
भ्श्त :- राग और आत्मा की सूक्ष्म सन्धि दिखलाई नहीं पड़ती, 
अन्य विचार भ्ाते रहते हैं तो प्रज्ञाछैनी कैसे पटकें ? 
उत्तर :- स्वयं विपरीत पुरुषार्थ करता है, इसलिए श्रन्य विचार 
आते हैं। पुरुषार्थ करके उपयोग को स्वभावसन्मुख सुक्ष्म करे तो आत्मा 
और वन्ध की संधि अ्रवश्य दृष्टिगोचर हो और दोनों को भिन्‍न कर 
सके ॥३७॥ - आत्मघम : अगस्त १६८०, पृष्ठ २७ 
( १६२) 
प्रश्त :- आत्मा और वन्ध को भिन्‍न करने का साधन क्‍या ? 
उत्तर :-आत्मा और वन्ध को भिन्‍न करने में भगवतीप्रज्ञा ही 
एक साधन है। राग से भिन्न स्वभावसन्मुख भुकाव करना, एकाग्रता 
करना, ढलना - यही एक साधन है। राग से भिन्‍न पड़ने में ज्ञानातिरिक्त 
अन्य कोई साधन है ही नहीं ॥३८॥ - ओत्मघर्म : जून १६५०, पृष्ठ २५ 
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( १९३ ) 
प्रश्न :- आत्मा पर का कुछ नहीं कर सकता, लिख नहीं सकता, 
बोल नहीं सकता - ऐसा ज्ञानी को वरावर भान है, फिर भी :मैं लिख, 
मैं बोलूँ - ऐसा विकल्‍प क्‍यों उठता है? नभकुसुम तोड़ने का अथवा 
वन्ध्यापुनरहनन का भाव ज्ञानी-अ्रज्ञानी किसी को भी नहीं आता; क्योंकि 
वह असत्‌ है, तब इस अ्रशक्य कार्य का विकल्प क्‍यों आता है ? 


उत्तर .- ज्ञानी के अन्तर में ज्ञान और राग का भेदज्ञान वर्तता 
है। उसे तो राग की भी कत्त त््वबुद्धि नहीं है तो फिर देहादिक्रिया की, 
लेखनादिक्रिया की कत्तृ त्वबुद्धि केसे हो सकती है ? ज्ञान और राग्र का 
भिन्‍न अनुभव किये बिना ज्ञानी का श्रन्तर क्‍या कार्य कर रहा है - 
उसका ज्ञान; अज्ञानी नहीं कर सकता अतः प्रथम ज्ञानस्वभाव और 
रागादि को भेदज्ञान द्वारा भिन्‍न जानना चाहिए। यह जानने के बाद 
ज्ञानी को लेखनादि का विकल्प क्‍यों उठता है! - यह प्रइन ही नहीं उठता । 
ज्ञानी की हृष्टि ही पर और राग के ऊपर से हट गई है, श्रतः उसे 
अस्थिरता के अल्पराग में ऐसा जोर ही नहीं आता कि जिससे कत्तु त्वबुद्धि 
उत्पन्न हो । वास्तव में उसके ऐसी- भावना ही नहीं है कि 'मैं करू 
उसके तो "मैं जानू! - ऐसी ही भावना है। राग का विकल्प तो पराश्रय से 
उत्पन्न होता है, पराश्चित राग में लिखने आदि के विकल्प उतते तो हैं, 
प्रन्तु उसीसमय ज्ञान में ऐसी मान्यता नहीं है कि मैं लिख या वोल 
सकता हूँ; इससे सिद्ध होता है कि राग आत्मा का स्वभाव नहीं है, 
ज्ञानी के ज्ञान और विकल्प भिन्न-भिन्न हैं ॥३६॥ 
- वीतराग-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 
( १६४ ) 
प्रश्त :- इस भेदज्ञान की भावना कबतक करनी चाहिए ? 
उत्तर :- जबतक ज्ञान ज्ञान में ही न ठहर जाय | तवतक अच्छिन्न- 
धारा से भेदज्ञान माना । पर से भिन्‍न शुद्धात्मा की भावना करते-करते 
ज्ञान के ज्ञान में ' ठहरने पर रागादि से भिन्‍न - होकर सम्यग्ज्ञान प्राप्त 
होता है। उसके परचातृ भी पर से भिन्न - ऐसे शुद्धात्मा की सतत्‌ भावना 
करते-करते केवलज्ञान प्राप्त हो जाता है ; अतः केवलज्ञान होने तक 
अ्च्छिन्नधारा से भेदज्ञान की भावना करना चाहिए। इस भेदज्ञान की 
भावना को रागरूप मत समभना, अपितु शुद्धात्मा के अनुभवरूप 
समझना ॥४०॥ . : - वीतराग्र-विज्ञान : जून १६८४, पृष्ठ २५ 
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(१६५ ) 

प्रश्न:- एक ओर तो कहते हैं कि ज्ञानी का भोग निर्जेरा का 
कारण है और दूसरी ओर कहते हैं कि शास्त्र की ओर जानेवाला लक्ष 
शुभराग होने से वन्‍्ध का कारण है। यहाँ प्रश्न है कि जब शास्त्रलक्षी 
शुभराग भी बन्ध का कारण है तो फिर भोग भोगनेरूप अशुभराग 
निर्जरा का कारण कंसे हो सकता है ? 

उत्तर :- ज्ञानी के ज्ञान का अचिन्त्य माहात्म्य बताने के लिए 
भोग को निजेरा का कारण कहा है, भोग की पुष्टि के लिए नहीं। 
समयसार में एक जगह कहते हैं कि हे ज्ञानी ! तू परद्वव्य के भोग को 
भोग - ऐसा कहकर आचार्यदेव कहीं भोग भोगने की प्रेरणा नहीं दे रहे 
हैं, अपितु उनके कहने का आशय यह है कि इस जीव को परद्वव्य के 
कारण किचित्‌ भी वन्ध नहीं होता । शास्त्र भें जहाँ जिस आशय सें, 
अ्भिप्राय से कथन किया गया हो, वहाँ, उसी श्रभिप्राय से समभना 
चाहिए ॥४१॥ - आत्मघर्म : मार्च १६७७, पृष्ठ २७ 


(१६६). 
प्रश्न.:- संयमलव्धिस्थान को पुद्गल का परिणाम कहा है तो वहाँ 
सरागसंयम लेना या वीतरागसंयम ? | 
उत्तर :- संयम सराग होता नहीं । वीतरागी संयम है, छुद्धपर्याय 
है; परन्तु दो भेद पड़ते हैं और उनके ऊपर लक्ष देने से राग :होता है, 
इसलिए उसे पुदू्गल का परिणाम कहा है। जीव तो - एकरूप अखण्ड है; 
उसमें भेद करने पर जितने परिणाम जीवस्थान, मार्गेणास्थान, गुणस्थान 
के हों; वे सब पुदू्गल की रचना है, जीव की नहीं - ऐसा निस्सन्देह 
जानों ॥४२॥। - आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 
( १६७ ). 
. प्रश्न. :- उपयोग को कितना अन्दर ले जाने से आत्मा का. दर्शन 
होता है - आत्मा प्राप्त होता है ? च्ड है छा ज 
डंत्तर : - जो उपयोग बाहर में जाता है, .उसे अन्दर स्व-में ले 
जाना है। उपयोग का स्व में ले जाना ही अन्दर ले जाना. कहा जाता 
है| उपयोग के स्व में ढलते ही आत्मा का दर्शन होता है ॥४३॥ 
-आत्मघमे : अक्टूबर १६७८, शुष्ठ- २ ३ 
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( १९८ ) 
« अश्न :- क्या आत्मा और राग का भेद ज्ञान करना अशकक्‍्य है ? 


. उत्तर :- नहीं, नहीं । यद्यपि आत्मा और राग की संधि अतिसूक्ष्म 
है, वहुदुलंभ है, दुर्लेभ है; तथापि अ्रशक्‍्य तो नहीं। ज्ञानोपयोग को अ्रति- 
सूक्ष्म करने पर वह आत्मा लक्ष में श्रा सकता है । पंचमहान्रत के परिणाम 
अथवा शुक्ललेश्यारूप कषाय की मन्दता के परिणाम अतिसुक्ष्म अथवा 
दुर्लभ नहीं हैं; किन्तु आत्मा अतिसूक्ष्म है, अतः उपयोग को अ्रतिसृक्ष्म करने 
से आत्मा अनुभव में आता है ॥४४॥ 

- आत्मधर्म : अक्टूबर १६७८, पृष्ठ २३ 
( १६६ ) ु 
प्रश्न :- स्वद्रव्य को परद्रव्य से भिन्न देखो - ऐसा श्रीमेद्‌ 
' राजचन्द्रजी ने कहा है | कृपया इसका कुछ विस्तृत विवेचन कीजिए ? 

' उत्तर :- देह-मन-वाणी तथा स्त्री-पुत्नादि तो परद्रव्य होने से 
'भिन्न हैं ही; किन्तु देव-शास्त्र-गुरु भी परद्वव्य होने से आत्मा से भिन्‍न- 
ही हैं - ऐसा देखो । एक द्रव्य अन्यद्रव्य का कुछ भी कर सकता नहीं, 
क्योंकि प्रत्येक द्रव्य का स्वभाव चमत्कारिक है। एक रजकण दूसरे 
'रजकण का कार्य किचितृ॒मात्र भी नहीं कर सकता । लकड़ी हाथ से ऊँची 
उठी नहीं अथवा कलम से अक्षर लिखे नहीं गये, कारण कि एक द्रव्य अन्य 
द्रव्य से भिन्‍न है। स्व॒द्रव्य और पर-द्वव्य को भिन्‍न-भिन्‍न देखने में द्रव्य 
की प्रभुता है ॥४५॥ * -आत्मधर्म: फरवरी १६७६, पृष्ठ २६ 


है ( २०० ) ह हे 
प्रश्न :-परमात्मा होने के लिए ज्ञानियों ने शास्त्रों में क्या केहा है ? 


उत्तर :- सर्व शास्त्रों के सार में ज्ञानियों ने पर और विकार 
से भिन्‍न इस ज्ञानानन्द चेतन्यरत्न को ही पहिचानने के लिए कहा है। 
पुर्वप्रारब्धानुसार जो संयोग-वियोग होते हैं, .वे चेतन्य नहीं और- वह 
ब्रारब्ध भी आत्मा नहीं तथा जिस भाव से प्रारूवघ बँंधा, वह भाव भी 
आत्मा नहीं है। शरीरादि संयोग से भिन्‍न - ऐसे चेतन्यस्वुरूप भगवान 
आत्मा का भान करे तो परमात्मा बनता है और फिर कभी वह संसार 
में अवतरित नहीं होता ॥४६॥  - आत्मघर्म : माचे १६८३, पृष्ठ २४ 
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( २०.१ ) 
प्रश्न :- आत्मा मात्र जाननेवाला ही है - ऐसा आपने कहा। अ्रव 
इसमें करने के लिए रह ही क्या गया है ? , 


उत्तर :- अरे भाई ! इसमें तो अ्रपार करने के लिए है। देहादि 
परद्रव्य की तरफ जो लक्ष जाता हैं, उस लक्ष को जाननेवाला - ऐसा जो 
झपना आत्मा, उस आत्मा को जानने में उपयोग को लगाना है। आत्मा 
को जानने में तो अनन्त पुरुषार्थ आता है ॥॥४७॥ 
- आत्मधघर्म : नवम्बर १६८० पृष्ठ २८ 
( २०२”) 
प्रश्त :- परपदार्थ बन्ध-के कारण नहीं हैं तो उनके संग का निषेध 
क्यों किया जाता है ? 
उत्तर :- यद्यपि .बन्ध के कारण तो जीव के परिणाम ही हैं, व्राह्म 
वस्तु नहीं; तथापि. बाह्य वस्तु के आ्राश्रय से होनेवाले अ्रध्यवसान को 
छुड़ाने के लिए उसके झश्रयभूत बाह्य वस्तु का - निषेध किया जाता है । 
वाह्य ब्रस्तु के आश्रय” बिना अध्यवसान नहीं होते; श्रतः अध्यवसान का 


निषेध करने के लिए . बाह्य वस्तु के संग का निषेघ करते हैं, उसका लक्ष 
छुड़ाते हैं ॥४८॥ - आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ. २२ 


(२०३ ) ४ 
, प्रश्न ५- स्वद्रव्य क्या है और परद्रव्य क्या है ? मोक्षार्थी जीव को 
किसे अंगीकार करना ? 
उत्तर :- प्रत्यक्ष में वाह्य और भिन्न दिखनेवाले स्त्री, पुत्र, घन, 
मकानादि तथा एकक्षेत्रावगाही सम्वन्धवाले शरीर और: अष्टकर्म तो 
परद्रव्य हैं ही; इनके अतिरिक्त जीव-श्रजीवादि सातों तत्त्वों के सम्बन्ध में 
उठनेवाले विकल्प भी पर हैं तथा इन सात.तत्त्वों के विकल्पों से अगोचर 
जो शुद्ध अ्भेद आत्मस्वरूप है; वही एक स्वद्रव्य है, वही जीव है' और 
एक वही अंगीकार करने योग्य है। शुद्धजीवं को अंगीकार करने से शुद्ध- 
भाव प्रगट होता है। अंगीकार करने के श्रर्थ है - उसी शुद्धजीवे की 
करना, उसी का ज्ञान करना और उसी में लीन होना॥४६॥# 
- वीतराग-विज्ञान.: अप्रेल १६८४, पृष्ठ ,२६ 


भेद-विज्ञांनं ] ह [ ४८१ 


प्रश्न :- स्वयं ही अपना ज्ञेय, ज्ञान भर ज्ञाता है तो श्रन्य छह 
द्रव्य ज्ञेय और स्वयं उनका ज्ञाता है; यह ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध छोड़ना 
अशक्य क्‍यों कहा ? - है 27 के 

उत्तर :- छह द्रव्य तो ज्ञेगय और स्वयं उनका ज्ञांता है। इसे ज्ञेय- 
ज्ञायक के सम्बन्ध को: छोड़ना श्रशक्य कहा है सो वहाँ तो निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध बताया है; किन्तु येहाँ तो स्व-अस्तित्वं में रहने वाला 
स्वयं ही ज्ञेयं, ज्ञान और ज्ञाता है - इसप्रकार निश्चय वेतलाकर पर का 
लक्ष छुड़ाया हैं ॥(०॥ ४ ' -.. -आत्मघर्म : अप्रेल १६७६, पृष्ठ २५ 

०१ (२०५ ) 5 

: प्रश्न :- क्या ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्धी भ्रम भी जीव को रहता है ? 

. 'उत्तर :-हाँ, जीव से भिन्‍न पुद्गलांदि छह द्रव्य ज्ञेय और भात्मां 
उनका ज्ञायक-- ऐसा निरचय से नहीं है। अरे ! राग ज्ेय और आत्मा 
उसका ज्ञायक - ऐसा भी 'नहीं है। परद्रव्यों से लाभ तो है ही नहीं; 
किन्तु परद्रव्य ज्ञेय और उनका .तू ज्ञाता - ऐसा भी वास्तव में नहीं 
है। “मैं जाननेवाला हूँ, मैं ही जानने योग्य हूँ, मैं ही मुझे जानता 
हैँ, अपने अस्तित्व में जो है, वही स्वज्ञेय है। -इसप्रकार परमार्थ का 
प्रतिपादन करके पर-तरफ का लक्ष छुड़ाया है ॥११॥ 

-आत्मधर्म : अप्रेल १६७६, पृष्ठ २५ 

॥॒ - (२०६ ) 
, भ्रश्त :- ज्ञिय-ज्ञायकपने का निर्दोष सम्बन्ध धर्मात्मा को होता 
है ।” कृपया समझाइए ? , 
उत्तर :- शरीर-मन-वाणी परवस्तुएँ हैं, उनसे .मेरा कोई सम्बन्ध 
नहीं; इसलिएं “उनकी अनुकूल किया हो तो मुझे ठीक और श्रतिक्ुल 
क्रिया हो तो मुझे भ्रठीक' - ऐसे उनके प्रति मुझे कोई पक्षपात नहीं है, 
चैतन्य ज्योति ही मेरा स्वभाव है - इंसप्रकार प्रथम अपने स्वभाव की 
पहचान करना चाहिये। ज्ञानी जानता है कि मैं तो ज्ञाता हैँ और ये 
शरीरादि सब पदार्थ मेरे ज्ञेय हैं.। मैं ज्ञाता और ये ज्ञेय - इसके अलावा - 
अन्य कोई सम्बन्ध हमारा इनके साथ नहीं है। जिसप्रकार जननी के साथ 
पुत्र का मातारूप निर्दोष सम्बन्ध के अतिरिक्त अन्य किसी -अटपटे 
सम्बन्ध की कल्पना कभी स्वप्न में भी नहीं हो सकती; उसीप्रकार 
मैं चेतन्यमूत्ति आत्मा ज्ञायक हूँ और सारे पदार्थ मेरे ज्ञेय हैं, इस गैय- 
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ज्ञायक निर्दोष सम्बन्ध के अ्रतिरिक्त अन्य कोई सम्बन्ध भेरा परद्रव्य के 
साथ स्वप्न में भी नहीं है; मेरा तो उनके साथ मात्र जानने भर का ही 
सम्वच्ध है । ६ 

जैसे अ्रंघकार में कोई पुरुष किसी को भ्रम से अपनी स्त्री 
समझकर विकारपुर्ण भाव से उसके समीप गया, तत्काल विद्युत प्रकाद 
में उसका अवलोकन होते ही ज्ञान हुआ कि यह तो मेरी माता है, वहाँ 
तब तुरन्त ही उसकी वृत्ति पलट जाती है कि अरे ! यह तो मेरी जननी 
है । जननी की पहिचान होते ही विकारवृत्ति पलटी और माता-पुत्र के 
सम्वन्धरूप निर्दोपवृत्ति जागृत हुई। वैसे हो भ्रज्ञानदशा में परवस्तु को 
अपनी मानकर उसमें इष्टानिष्ट कल्पना करता था और कर्त्ता-भोक्ता 
का भाव करके विकाररूप परिणमता था, किन्तु ज्ञानप्रकाश होने पर 
भान हुआ कि अंहो ! मेरा तो श्ञायकस्वभाव है और इन पदार्थों का 
शेयस्वभाव है - ऐसा निर्दोष ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध का भान होते ही 
धर्मी को विकारभाव का नाश होकर निर्दोप ज्ञायकभाव प्रगट होता 
है। भ्रभी अ्रस्थिरता का राग-ह् ष होने पर भी घर्मी की रुचि पलट गई 
है कि मैं तो चेतन्यस्वरहूप सवका जाननेवाला हूँ, अन्य पदार्थों के साथ 
मेरा ज्ञेय-जश्ञायक स्वभावरूप सम्बन्ध के अतिरिक्त कोई सम्बन्ध 
नहीं है ॥॥५२॥। “ आत्मधर्म : जनवरी १६८३, पृष्ठ २४ 

( २०७ ) 

.... प्रश्न :-प्रभू ! मैं संसाररोग से पीड़ित रोगी हूँ। इस रोग 
को मिटानेवाले आप जैसे वैद्य के पास आया हूँ। कोई अमोघ उपाय 
बतलाइए ? 

उत्तर :- कोई रोगी है ही नहीं । मैं रोगी हूँ - एसी मान्यता छोड़ 
दे। मेरा-चेतन्यस्वभाव त्रिकाल निरोगी परमात्मस्वरूप ही है ॥५३॥ 

- आत्मंधर्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २६ 
--ः-ः::ः:::::र:::अऊकडअअचच ख खखखखअचखअॉअइइससनन जननी ननन+नन नमन ननन-_- मेन» ननन+-ननम 
 वबिंदे पण्डित नाम कहावत है, विद भ्रन्त ज अन्तहि पावत है। पण्डित नाम कहावत है, विद श्रल्त जु अन्तहि पावत है। 
निज ज्ञान प्रकाश सु अन्त लहो, कुछ अंश न जानन माहि रहो ॥२८॥ 
- सिद्धचक्रविधान; तृतीय पूजा, >> ७ हृै ृौ]ौ सैडचक्रविधान; तृतीय पूजा, छन्द रत 





छ) 
सम्यग्दर्शन 


हम.) 
प्रश्व :- सम्यक्त्व का भ्रात्मभूत लक्षण क्‍या है ? 


उत्तर :- स्व-पर का यथार्थ मेदज्ञान सदा सम्यक्त्व के साथ ही 
होता है तथा यह दोनों पर्यायें एक ही स्व-द्रव्य के आ्राश्चय से होती 
हैं, इसलिए भेदविज्ञान सम्यकत्व का श्रात्मभूत लक्षण है। गुण-मेद की 
अपेक्षा से सम्यक्त्व का आत्मभूत लक्षण निविकल्प प्रतीति है और 
सम्यक्त्व का अ्रनात्मभूत लक्षण भेदविज्ञान है - ऐसा भी कहा जाता है। 
किन्तु निविकल्प अनुभूति को सम्यकत्व का लक्षण नहीं कहा, क्योंकि वह 
सदा टिकी नहीं रहती । इतनी वात अश्रवश्य है कि सम्यक्त्व के उत्पत्तिकाल 
में श्रर्थात्‌ प्रकट होते समय निविकल्प अनुभूति अवश्यमेव होती है, 
इसलिए उसे 'सम्यक्त्वोत्पत्ति' श्रर्थात्‌ सम्यक्त्व प्रकट होने का लक्षण कह 
सकते हैं । 


अनुभूति सम्यक्त्व के सदूभाव को प्रसिद्ध अवश्य करती है, परन्तु 
जिस समय अनुभूति नहीं हो रही होती है, उस समय भी सम्यक्‍त्वी के 
सम्यकत्व का सदभाव तो रहता ही है; इसलिए अनुभूति को सम्यकत्व के 
लक्षण के रूप में स्वीकार नहीं किया जा सकता | लक्षण तो ऐसा होना 
चाहिये कि जो लक्ष्य के साथ सदैव रहे और जहाँ लक्षण न हो, वहाँ लक्ष्य 
भी न हो ॥१॥ - आत्मघमें : जुलाई १६७७, पृष्ठ २३ 


कद ( २०६ ) 
प्रश्व :- अनुभूति को सम्यग्दर्शन का लक्षण कह सकते हैं या नहीं ? 
उत्तर :- अनुभूति को लक्षण कहा है लेकिन वास्तव में तो वह 
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ज्ञान की पर्याय है, सही लक्षण तो प्रतीति ही है। केवल श्रात्मा की 
प्रतीति - यह श्रद्धान (सम्यग्द्शन) का लक्षण है ॥२॥। 
- आत्मधम : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( २१० ) 
प्रश्न +- सम्यरद्शन प्रगट करने के लिए पात्रता कसी होनी 
चाहिये ? | 
उत्तर :- पर्थाय सीधी द्रव्य को पकड़े, वह सम्यग्दशेन की पात्रता 
है । तदतिरिक्त व्यवहार-पात्रता तो श्रनेक प्रकार की कही जाती है। 
मूल पात्रता तो दृष्टि द्रव्य को पकड़कर स्वानुभव करे, वही है ॥३॥ 
* ' > भ्रात्मधर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २२ 
(२११) --: हे 
५... प्रइन :- सम्यग्दशन प्राप्त करने वाले की व्यवहार योग्यता कैसी 
होती है ? ह है 
५ - उत्तर :- निमित्त से भ्रथवा राग से सम्यग्दशन नहीं होता, पर्याय- 
मेद के आश्रय से भी नहीं होता, श्रन्दर में ढलने से ही सस्यग्दर्शन होता 
है, श्रन्य किसी विधि से नहीं; इसप्रकार की दृढ़ श्रद्धाजज्ञोन होना, वही 
सम्यरदशेन हो ने वाले की योग्यत्ता है ॥४॥ 28 - 
हे - आत्मबर्म : फरवरी .१६८०, पृष्ठ २४ 
( २१२ ) ; 
३. प्रश्न :- सम्यग्दशेन के लिए. खास प्रकार की पात्रता का लक्षण 
क्‍या है ? । 

. छत्तर :- जिसको अपने आत्मा का हित करने.के लिए श्रन्दर से 
वास्तविक लगन हो, आत्मा को प्राप्त करने की तड़फड़ाहट हो, दरकार 
हो, वास्तविक .छटठपटाहट हो; वह कहीं ..भी श्रटके बिना - रुके बिना 
अपना कार्य करेगा ही ॥५॥ . - भात्मधर्म : जनवरी .१६८०, पृष्ठ २६ 
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- ९ प्रश्न :- सम्यर्दशेन: न होने में भावज्ञान की भूल है अथवा 
श्रागमज्ञान की ? 3. 
उत्तर :- अ्रपती भूल है। यह जीव स्व-तरफ नहीं भुककर, पर- 
तरफ रुकता है - यही भूंल है। विद्यमान शक्ति को अविद्यमान कर 
दिया, अर्थात प्राप्त शक्ति को अ्प्राप्त जैसा समझ लिया, अपनी निकाली 


सम्यर्दशन ]' [ ८५ 


शक्ति के अस्तित्व को नहीं पहचाना - यही अपनी भूल है। त्रिकाली 
वत्तमान शक्ति के अस्तित्व को स्वीकार कर ले - देख ले तो भूल टल 
जाय ॥६॥ - आत्मघर्म : जनवरी १६५८०, प्रृष्ठ २६ 


* ( २१४ ) 
प्रश्न :- तत्त्वविचार तो सम्यर्दर्शन प्राप्त करने का निमित्त है। 


उसका मूल साधन क्या है ? 
न उत्तर :- मूल साधंन अन्दर में भ्रात्मा है, वहाँ हष्टि का जोर जावे 
और “मैं एकदम पूर्ण परमात्मा ही हूँ - ऐसा विश्वास आवे, जोर आवे 
और दृष्टि भ्रन्तरं में ढले तब सम्यर्दर्शन होता है । उससे प्रथम तत्त्व का 
विचार होता है, उसकी भी रुचि छोड़कर जब श्रन्दर में जाता है. तब 
उस विचार को निमित्त कहा जाता है ॥ण॥ 

| -आत्मघमम : जनवरी १६८० पृष्ठ २६ 


कि : 5: (२१५ ) 
प्रश्त :- नवतत्त्व को जानना सम्यग्दशैन है या शुद्धजीव को 
जानना सम्यरदर्शन है ? कर - 

. उत्तर :- नक्तत्त्वे- को यथार्गरूप से जानने पर उसमें शुद्धजीव का 
ज्ञान भी साथ में आं ही जाता है, तथा जो शुद्धजीव को जानता है 
उसको नवतत्त्व का भी यथार्थ ज्ञान अवश्य होता है। इसप्रकार 
नवतत्त्व के ज्ञान को सम्यक्त्व कहों अ्रथवा शुद्धजीव के ज्ञान को 
सम्यकत्वः कहो.-- दोनों एकः ही हैं। (ज्ञान कहने पर उस ज्ञानपुर्वक 
की प्रतीति. को सम्यग्दशेन समना) इसमें एक विशेषता यह है कि 
सम्यक्त्व प्रकट होने की श्रनुभूति के समय में नवतत्त्व के ऊपर लक्ष्य नहीं 
होता, वहाँ तो शुद्धनीव के ऊपर ही उपयोग लक्षित होता है और यह 
मैं हूँ, - ऐसी जो निविकल्प प्रतीति है, उसके ध्येयभ्रूत एकमात्र शुद्धात्मा 
हीहै।णा - - :-:- -आत्मघमे: जुलाई १६७७, पृष्ठ २३ 
मी ( २१६ ) 

प्रश्न :- सम्यरदर्शन प्राप्त करने की विधि क्‍या है ? 

' छत्तर :- “पर का कर्त्ता आत्मा नहीं, राग का.भी कर्त्ता नहीं, 
राग से भिन्‍न ज्ञायक मूत्ति हैँ” - ऐसी अन्तर में 825 करना ही 
सम्यग्दशैन प्राप्त करने की विधि है। ऐसा समय मिला है जिसमें आत्मा 
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को राग से भिन्‍न कर देना ही कत्तंव्य है। अवसर चूकना बुद्धिमानी 
नहीं ॥६॥ - आत्मधर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २५ 
( २१७ ) 
प्रश्न :- त्रिकाली श्र व द्रव्य दृष्टि में आया - ऐसा कब कहा 
जाय ? वेदन में भी द्रव्य श्राता है क्या ? 
उत्तर :- चैतन्य त्रिकाली ध्रूव भगवान आत्मद्रव्य दृष्टि में भ्राने 
पर नियम से पर्याय में आनन्द का वेदन भ्राता है। इसी पर्याय को 
अलिंगग्रहण के २०वें वोल में आत्मा कहा है। त्रिकाली ध्रूव भगवान 
के ऊपर दृष्टि पड़ने पर आनन्द का अनुभव होता- है, तभी द्रव्यहष्टि हुई 
कही जाती है । यदि आनन्द का वेदन न हो तो उसकी दृष्टि द्रव्य पर 
गई ही नहीं। जिसकी दृष्टि द्रव्य के ऊपर जावे, उसको अ्नादिकालीन 
राग का वेदन टलकर आनन्द का वेदन पर्याय में होगा । ऐसी दक्षा में 
उसकी हृष्टि में द्रव्य श्राया है, तथापि वेदन में द्रव्य भ्राता नहीं, क्योंकि 
पर्याय द्रव्य का स्पशे करती नहीं। भ्रमु की पर्याय में प्रभु का स्वीकार 
होने पर उस पर्याय में प्रभु का ज्ञान आता है, किस्तु पर्याय में प्रभु का - 
द्रव्य का वेदन नहीं श्राता । यदि बेदन में द्रव्य आवे तो द्रव्य का नाश हो 
जाय, परन्तु द्रव्य तो त्रिकाल टिकने वाला है, इसलिए बह पर्याय में 
आता नहीं अर्थात्‌ पर्याय सामान्यद्रव्य को स्पर्श नहीं करतो - ऐसा 
कहा ॥१०॥ - आत्मघमम : मई १६४८०, पृष्ठ २५ 
( २१८ ) 
प्रश्न :- सम्यरद्शन और ग्रात्मा भेदरूप हैं या अ्रमेदरूप हैं ? 
/ . उत्तर :- यह सम्यग्दशेनादि निर्मेलपर्याय और शआ्रात्मा अभेद हैं। 
राग को और श्रात्मा को तो स्वभाव-मेद है, किन्तु यहं सम्यर्दर्शनं और 
'शुद्धाल्मा अभेद हैं। परणति स्वभाव में अमेद होकर परिणमित हुई है, 
आत्मा स्वयं अभेदंपने उस परिणतिरूप से परिणमित हुआ है - उसमें 
भेद नहीं है । व्यवहारसम्यग्दर्शन तो विकल्परूप है, वह कहीं ओत्मा के 
साथ अभेद नहीं है ॥११॥ - आत्मघर्म : जुलाई १६७७, पृष्ठ २४ 
( २१६ ) | ; 
प्रद्त :- हृष्टि के विषय में वर्तमान पर्याय शामिल हैः या नहीं ? 
. .. उत्तर :- दृष्टि के विषय में. मात्र ध्र्‌वद्वव्य ही आंता है। 
पर्याय तो द्रव्य को विषय करती है, परन्तु वह श्र्‌व में शामिले नहों 
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होती, क्योंकि वह विषय करने वाली है। विषय और विपयी भिन्‍न- 
भिन्‍न हैं ॥१२॥ - आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ २३ 
- ह ( २२० ) 
प्रश्न :-- द्रव्यटष्टि में किसका आालम्बन होता है ? 

. उत्तर :- द्रव्यहृष्टि छुद्ध अ्रन्तःतत्त्व का ही अ्रवलम्बन लेती है। 
सम्यर्दशेन-ज्ञान-चारित्र की निर्मल पर्याय भी वहित॑ंत््व है, उसका 
आलम्बन द्रव्यहृष्टि में नहीं है। संवर-निजंरा-मोक्ष भी पर्याय है, अतः 
वह भी विनाशीक होने से बहितत्त्व है, उसका भी आ्रालम्बन द्रव्यदृष्टि में 
नहीं है । मन-शरी र-वाणी, कुटुम्ब अथवा देव-शास्त्र-गुरु - ये तो परद्रव्य 
होने से वहित॑त्त्व हैं ही और दया-दान-नत्रत-तपादि के परिणाम भी 
विकार होने से वहित॑त्त्व ही हैं; परन्तु यहाँ तो जो शुद्ध निर्मेल पर्यायरूप 
सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के परिणाम हैं, वे भी क्षणिक अ्रनित्य और 
एकसमयमात्र टिकते होने से, ध्र वतत्त्व श्रन्तःतत्त्व की अपेक्षा से वहितेत्त्व 
ही हैं | श्रतः उनका भी आलम्बन लेने योग्य नहीं है ॥१३॥ 

-आत्मघर्मे : भ्रगस्त १६७६, पृष्ठ २३ 


( २२१ ) 
प्रश्त :- सम्यग्द्शन का विषय क्‍या है ? 
उत्तर :- समयसार की १३वीं गाथा में कहा है कि नवतत्त्वरूप 
पर्यायों में अ्रन्वयरूप से विद्यमान भूतार्थ एकरूप सामान्य प्र्व वह 
सम्यगदशेन' का विपय है। पंचाध्यायी (अध्याय २) में भी कहा है कि 
भेदरूप नवतत्त्वों में सामान्यरूप से विद्यमान भ्र्थातत्‌ ध्र्‌ वरूप से विद्यमान 
वह जीव का शुद्ध भृतार्थ स्वरूप है। इसप्रकार भेदरूप नवतत्त्वों से 
भिन्‍न शुद्ध जीव को वतलाकर उसे सम्यग्दशन का विषय अर्थात्‌ ध्येयरूप 
बतलाया है । 
जीव की श्रद्धापर्याय ध्येयभूत सामान्य प्र व द्रव्यस्वभाव की ओर 
भूकती है तभी सम्यग्द्शन एवं निविकल्प स्वानुभव होता है। उस समय 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रादि सर्वे गुणों के परिणाम (पर्याय) स्वभाव की ओर 
भूकते हैं; मात्र श्रद्धा-ज्ञान के ही परिणाम भुकते हैं ऐसा नहीं है। '*+** 
वहाँ सर्वे परिणाम उस रूप में' एकाग्र होकर प्रवतंते हैं;"''५ 
- (पं० टोडरमलजी की रहस्यपूर्ण चिट्ठी) ॥१४॥ 
:- आत्मघर्म : जनवरी १६७७, पृष्ठ २४ 
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( २२२ ) 


प्रश्त :- प्र व स्वभाव के साथ निर्मल पर्याय को अभेद करके हृष्टि 

का विषय मानने में क्‍या श्रापत्ति है ? 
उत्तर :- श्र व द्रव्यस्वभाव के साथ निर्मल पर्याय को एकमेक 

करने से दृष्टि का विषय होता है - ऐसा मानने वाले व्यवहार से निश्चय 
होना मानने वालों की भाँति ही मिथ्याहृष्टि है; उनका जोर पर्याय पर 
है, भ्र व स्वभाव पर नहीं है। 

सम्यग्द्शंन के विषय में द्रव्य के साथ उत्पादरूप निर्मल पर्याय 
को साथ लेने से वह निश्चयनय का विपय न रहकर प्रमाण का विषय 
हो जाता है, और प्रमाण स्वयं सदभूत व्यवहारनय का विषय है। 
निद्चयनय का विषय अभेद एकरूप द्रव्य है, प्रमाण की भाँति उभय- 
अंशग्राही नहीं है। यदि पर्याय को द्रव्य के साथ एकमेक किया जाये तो 
निरचयनय के। विषय जो त्रिकाली सामान्य है वह नहीं रहता, परन्तु 
प्रमाण का विषय हो जाने से दृष्टि में भूल है, विपरीतता है। 


अनित्य नित्य को जानता है; पर्याय द्रव्य को जानती है; पययिरूप 
व्यवहारनिश्चयरूप श्र वद्रव्य को जानता है; भेद अमभेद द्रव्य को जानता 
है; पर्याय जानने वाली श्रर्थात्‌ विषयी है और त्रिकाली प्र व द्रव्य जानने 
वाली पर्याय का विषय है। यदि द्रव्य के साथ निर्मेल पर्याय को मिलाकर « 
निरचयनय का विषय कहा जाये तो विषय करने वाली पर्याय तो कोई 
भिन्‍न नहीं रही । अतः पर्याय को विषयकर्ता के रूप में द्रव्य से भिन्‍न 
लिया जाये तभी विषय-विषयी दो भाव सिद्ध हो सकते हैं; इससे अन्यथा 
मानने से महाविपरीतता होती है । 

श्र तज्ञान की पर्याय वह प्रमाणज्ञान है। प्रमाणज्ञान स्वयं पर्याय 
होने से व्यवहार है। वीतरागी पर्याय स्वयं व्यवहार है; परन्तु उसने 
त्रिकाली द्रव्यरूप निश्चय का आश्रय लिया होने से उस निर्मेल पर्याय को 
निरचयेनय कहा है; परन्तु वह पर्याय होने से व्यवहार ही है । 

“शास्त्र का तात्पर्य वीतरागता है। पर का लक्ष छोड़कर, राग का 
लक्ष छोड़कर, पर्याय का लक्ष छोड़कर, त्रिकाली द्रव्य का लक्ष करे तव 
बीतरागता प्रकट-होती है । यदि त्रिकाली द्रव्यरूप ध्येय में पर्याय को साथ 
लेतो वह बात नहों रहती ॥१५॥। 


,- आत्मघस $ जनवरी १६७७, पृष्ठ २४-२५ 
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( २२३ ) 
प्रश्त :- इसका कोई शास्त्रीय आधार भी है क्या ? 
उत्तर :- समयसार की ४श९€वीं गाथा की दीका में त्रिकाली 
सामान्य प्र व द्रव्य से निर्मेल पर्याय को भिन्‍न बतलाते हुए कहा है कि 
व्यक्तपना तथा अव्यक्तपना एकमेक - मिश्रित रूप से प्रतिभासित होने 
पर भी वह व्यक्तपने को स्पर्श नहीं करता, इसलिये अव्यक्त है। इस 
अव्यक्त' विशेषण से त्रिकाली प्र व द्रव्य कहा है, उसके श्राश्रय से निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है, तथापि वह त्रिकाली प्र वद्रव्य व्यक्त ऐसी निर्मल 
पर्याय को स्पशे नहीं करता । इसी श्रपेक्षा से त्रिकाली ध्रू व द्रव्य से निर्मेल 
पर्याय को भिन्‍न कहा है । 
प्रवचनसार गाथा १७२ में अलिगग्रहण के १८वें वोल में कहा है 
कि आत्मा में अ्रनंत ग्रुण होने पर भी उन ग्रुणों के भेद को आत्मा स्पर्श 
. नहीं करता, क्योंकि गुणों के भेद को लक्ष में लेने से विकल्प उठता है, 
निविकल्पता नहीं होती। शुद्ध निर्चयनय से एकरूप अमेद सामान्य 
घ्रूवद्रव्य को लक्ष में लेने से विकल्प टूटकर निविकल्पता होती है। 
इसलिये श्रात्मा गुणों के भेद को स्पर्श नहीं करता - ऐसा कहा है। और 
१९वें बोल में आत्मापर्याय के भेद को स्पशें नहीं करता श्रर्थात्‌ जिस 
प्रकार प्रूव में गुण हैं तथापि उनके भेद को स्परे नहीं करता; उसी 
प्रकार ध्रू व में पर्यायें हैं और उन्हें स्पश नहीं करता - ऐसा नहीं कहना 
है, परन्तु ध्र्‌व सामान्य से पर्याय भिन्‍न ही है - ऐसे पर्याय के भेद को 
आत्मा स्पर्श नहीं करता, ऐसा कहकर निरचयनय के विषय में श्रकेला 
सामान्यद्रव्य ही आता है - ऐसा बतलाया हैँ ॥१६॥ 
- आत्मधर्म : जनवरी १६७७, पृष्ठ २५ 
( २२४ ) 
प्रश्व :- सम्यग्द्शन नहीं होता, इसमें पुरुषार्थ की निर्वबलता को 
कांरण मानें ? 
उत्तर :- नहीं; विपरीतता के कारण तो सम्यग्द्शन अभ्रटकता है 
और पुरुषार्थ की निर्वेलता के कारण चारित्र अटकता है - ऐसा न मानकर 
सम्यक्त्व के न होने में पुरुषार्थ की.निर्बलंता को कारण मानना, यह तो 
पहाड़ जँसे महादोष को राईसमान अल्प वनाने जैसा है । जो ऐसा मानता 
है कि सम्यग्दर्शन अटकने में पुरुषार्थ की निर्वलता कारण है, वह इस 
पहाड़ जेसी विपरीत मान्यता के दोष को दूर नहीं कर सकता ॥१७॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६८१, एष्ठ २६ 


६० ] [ ज्ञान-गोष्ठ 


( २२५ ) 
प्रश्न :- समयसार में शुद्धनभय का अवलम्वन छेने के लिए कहा है, 
परन्तु शुद्धनय तो ज्ञान का अंश है, पर्याय है, वया उस अंश के - पर्याय 
के अ्वलंबन से सम्यग्दर्शन होगा ? 
उत्तर :- शुद्धनय का अवलम्वन वास्तव में कव हुआ कहा जाय ? 
श्रकेले श्रंग का भेद करके उसके ही अवलम्बन में जो श्रटका है, उसके तो 
शुद्धनय है ही नहीं । ज्ञान के श्रश को अन्तर में लगाकर जिसने त्रिकाली 
द्रव्य के साथ श्रमेदता की है, उसको ही बुद्धनय होता है। ऐसी अमेद 
हृष्टि की, तब छुद्धनय का अवलम्बन लिया - ऐसा कहा जाता है ।'शुद्धनय 
का अवलम्बन” - ऐसा कहने पर उसमें भी द्वव्य-पर्याय की अमेदता की ही 
बात आती है; परिणति अन्तमुख होकर द्रव्य में श्रभेद होने पर जो 
अनुभव हुआ - उसका नाम शुद्धनय का अ्रवलम्बन है; उसमें द्रव्य-पर्याय के 
भेद का अवलम्बन नहीं है | यद्यपि शुद्धनय ज्ञान का ही अंश है, पर्याय है; 
परन्तु वह शुद्धनय अन्तर के भूतार्थ स्वभाव में अभेद हो गया है अर्थात्‌ 
वहाँ नय और तय का विपय जुदा नहों रहा। जब ज्ञानपर्याय अन्तर में 
भुककर शुद्धद्रव्य के साथ अभेद हुई, तव ही शुद्धनय निविकल्प है। ऐसा 
शुद्धनय कतकफल के स्थान पर है। जैसे - मेले पानी में कतकफल श्रर्थात्‌ 
निर्मेली नामक औषधि डालने पर पानी निर्मल हो जाता है, वेसे हो कर्म 
से भिन्न शुद्धात्मा का अनुभव शुद्धनय से होता है। छुद्धनय से भृतार्थ 
स्वभाव का अनुभव होने पर आत्मा और कर्म का भेदज्ञान हो जाता 
है॥१५॥ - आत्मधर्म : फरवरी १६८२, पृष्ठ २४ 
(२२६) 
प्रश्व :- कितना अभ्यास करें कि सम्पग्दशंन प्राप्त हो सके ? 
उत्तर :- ग्यारह अंगों का ज्ञान हो जाये - इतनी राग की मन्दता 
भ्रभव्य को होती है। ग्यारह अंग के ज्ञान का क्षयोपशम वगैर पढ़े ही 
हो जाता है, विभंग ज्ञान भी हो जाता है और सात द्वीप समद्र को प्रत्यक्ष 
देखता है, तो भी यह सब ज्ञान होना सम्यग्दर्शन का कारण नहीं है ॥१६॥ 
ह - आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २१ 
( २२७ ) 
प्रश्न :- ग्यारह अंग वाले को भी सम्यग्द्शन नहीं होता, तब 
आत्मा की रुचि बगेर इतना सारा ज्ञान कैसे हो जाता है ? 


सम्यग्दर्शव ] [ ६१ 
उत्तर :- ज्ञान का क्षयोपशम होना - यह तो मन्द कषाय का कार्य 
है, आत्मा की रुचि का कार्य नहीं। जिसको आत्मा की यथार्थ रुचि होती 
है, उसका ज्ञान अल्प हो तो भी रुचि के बल पर सम्यर्दर्शन होता है। 
सम्यग्दशन के लिए ज्ञान के क्षयोपशम की आवश्यकता नहीं, लेकिन 
आत्मरुचि को ही आवश्यकता है ॥२०॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६७६ पृष्ठ २१-२२ 
( २२८) 
प्रश्त :- इतने अधिक शास्त्र हैं, उनमें सम्यग्दर्शन के लिए विशेष 
निमित्त भूत कौन-सा झास्त्र है ? 
उत्तर :- स्वयं जब स्वभाव को देखने में उम्र पुरुषार्थ करता है, तब 
उससमय जो शास्त्र निमित्त हो, उसको निमित्त कहा जाता है। द्रव्या- 
नुयोग हो, करणानुयोग हो, चरणानयोग शास्त्र हो, वह भी निमित्त 
कहा जाता है, प्रथमानुयोग को भी वोधिसमाधि का निमित्त कहा है ॥२१॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६९७६, पृष्ठ २० 
( २२६ ) 
प्रश्न :- अपनी श्रात्मा को जानने से ही सम्यग्दर्शन होता है तो 
फिर अरहन्त के द्रव्य-गुण-पर्याय को जानने की क्या श्रावश्यकता है ? 
उत्तर :- अरहन्त के द्वव्य-गुण-पर्यायथ को जानना आवश्यक है। 
अरहन्त की पूर्ण पर्याय को जानने पर ही, वेसी पर्याय अपने में प्रगट नहीं 
हुई है, इसलिए उसे स्वद्रव्य की तरफ ज्रक्षित करने पर दृष्टि द्रव्य के 
ऊपर जाती है श्रौर सर्वेज्ञ-स्वभाव की प्रतीति होती है। इसलिए अरहन्त 
के द्रव्य-गुण-पर्याय को जानने पर सम्यर्दश्शन हुआ - ऐसा कहा जाता 
है ॥२२॥। “ आत्मघर्म : जून १६७७, पृष्ठ २६ 
( २३० ) 
. प्रश्न :- शुद्धस्वरूप का इतना विज्ञाल स्तंभ दिखलाई क्‍यों नहीं 
पड़ता ? 
उत्तर :- दृष्टि बाहर ही बाहर भ्रमावे, उसको कैसे दिखाई पड़ ? 
पुण्य के भाव में बड़प्पन देखा करता है, परन्तु अन्दर जो विशाल महान 
प्रभु पड़ा है उसे देखने का प्रयत्व नहीं करता । यदि उसे देखने का प्रयत्न 
करे तो अवश्य दिखाई पड़े ॥२३॥ - आत्मधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २७ 
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(२३१ ) 
प्रश्न :- जिनविव-दश्शन से निद्धत्ति और निकांचित कर्म का भी 
नाश होता है और सम्यर्दर्शन प्रकट होता है - ऐसा श्री घवलग्रन्थ में 
वर्णन आता है। तो क्‍या परद्रव्य के लक्ष से सम्यग्दशन उत्पन्न होता है ? 
उत्तर: - श्री घवलग्रन्थ में जो ऐसा पाठ आता हैं उसका अभिप्राय 
यह है कि जिनविवस्वरूप निज अन्तरात्मा सक्तिय चैतन्यविम्व हैं, उसके 
ऊपर लक्ष श्ौर दृष्टि जाने से सम्यग्दशंन प्रकट होता है श्रौर निद्धत्ति व 
निकांचित कर्म टलते हैं, तव जिनविव-दशशन से सम्यग्दर्शन हुआ और कर्म 
टला - ऐसा उपचार से कथन किया जाता हैं। चूँकि पहले जिनविम्ब के 
ऊपर लक्ष था, इसलिए उसके ऊपर उपचार का आरोप किया जाता है । 
सम्यग्द्शन तो स्व के लक्ष से ही होता है, पर के लक्ष से तो तीनकाल 
में हो सकता नहीं - ऐसी वस्तुस्थिति हैं और वही स्वीकार्य है ॥२४॥ 
* - आत्मघर्म : जून १६८०, पृष्ठ २४ 


( २३२ ) 
प्रश्न :- मिथ्यात्व का नाश स्वसन्मुख होने से ही होता है या कोई 
श्र दूसरा उपाय भी हैँ ? 


उत्तर :- स्वाश्रय से ही मिथ्यात्व का नाश होता है, यही एकमात्र 
उपाय है। इसके अतिरिक्त दूसरा उपाय प्रवचनसार गाथा ८६ में बताया 
है कि स्वलक्ष से शास्त्राभ्यास करना उपायान्तर श्र्थात्‌ दूसरा उपाय है, 
इससे मोह का क्षय होता है ॥२५॥ - आ्रात्मघर्म : मार्च।१६७७, पृष्ठ २८ 
( २३३ ) - 
अश्ने :-सम्यर्दशेन की उत्पत्ति का कारण क्या है ? 
उत्तर :- सम्यरदर्शन की पर्याय प्रगट हुई है वह राग की मंदता के 
कारण भगट हुई है - ऐसा तो है ही नहीं; किन्तु सुक्ष्मता से देखें तो द्रव्य- 
गुण के कारण सम्यग्दशन हुआ है - ऐसा भी नहीं है। सम्यर्दशन की 
पर्याय का लक्ष और ध्येय व आ्ालम्बन यद्यपि द्रव्य है; तथापि पर्याय 
अपने ही षट्कारक से स्वतन्त्र परिणमित हुई है। जिससमय जो पर्याय 
होने वाली है उसको निमित्तादि का अ्रवलम्बन तो है नहीं, वह द्रव्य के 
कारण उत्पन्न हुई है - ऐसा भी नहीं है। भाई ! भ्रन्तर का रहस्य कच्चे 
'पारे की तरह बहुत गम्भीर है, पचा सके तो मोक्ष होता है ॥२६॥ 
- आत्मघम : जनवरी १६७८, पृष्ठ २५ 


सम्यग्दर्शन ] [ ६३ 


( २३४ ) 


प्रश्न: - “पूृर्णता के लक्ष से प्रारम्भ सो प्रारम्भ” - ऐसा 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है !। वहाँ पूर्णता के लक्ष से प्रारम्भ 
में त्रिकाली द्रव्य को लेना श्रथवा केवलज्ञान पर्याय को लेना ? कृपया 
स्पष्टीकरण कीजिये। 


उत्तर :- यहाँ पूर्णता के लक्ष में साध्यरूप केवलज्ञान पर्याय लेना। 
त्रिकाली द्रव्य तो ध्येयरूप है। केवलज्ञान उपेय है और साधकभाव 

उपाय है। उपाय का साध्य उपेय केवलज्ञान है २७॥ 
-आत्मघर्म : मई १६८०, पृष्ठ २५ 


( २३५ ) 
प्रश्न : - जिनवर कथित व्यवहारचारित्र का सावधानीपूर्वक 
पालन सम्यर्दशेन होने का कारण होता है या नहीं ? 
उत्तर : - रंचमात्र भी कारण नहीं होता। सम्यरदर्शन होने का 
कारण तो अपना त्रिकाली आत्मा ही है। जिनेन्द्र कथित व्यवहारचारित्र 
को सावधानीपूर्वक और परिपूर्ण पाले, तथापि उससे सम्यग्दर्शन नहीं 
होता ॥२८५॥ - आत्मधर्म : श्रक्टूवर १९६७७, पृष्ठ २४ 


( २३६ ) 


प्रश्न - दोनों अ्रपेक्षाओं का प्रमाणज्ञान करें, फिर पर्यायहष्टि 
गौण करें, निरचयह॒ष्टि मुख्य करें- इतनी मेहनत करने के बदले 
आत्मा चैतन्य है! - मात्र इतना ही अनुभव में श्राए तो इतनी श्रद्धा 
सम्यग्दर्शन है या नहीं ? ५ 

उत्तर : - नहीं; नास्तिकमत के सिवाय सभी मत वाले आत्मा को 
चैतन्यमात्र मानते हैं। यदि इतनी ही श्रद्धा को सम्यग्दशेन कहा जाय 
तो सवको सम्यक्त्व सिद्ध हो जाएगा। सर्वज्ञ वीतराग ने आत्मा का जसा 
स्वतन्त्र और पुर्ण स्वरूप कहा हैं - वेसा सत्समागस से जानकर, स्वभाव 
से निर्णय करके, उसका हो श्रद्धान करने से निश्चय सम्यकत्व होता है । 
सर्वज्ञ को स्वीकार करने वाले जीव ने यह निर्णय किया है कि अल्पज्ञ 
जीव अधूरी अ्रतव॒स्था के काल में भी सर्वेज्ञ परमात्मा जेसा हण सामस्य- 
वान है । पूर्ण को स्वीकार करने वाला प्रतिसमय पूर्ण होने की ताकत 
रखता है। परोक्षज्ञान में वस्तु के वत्तेमान स्वतन्त्र त्रिकाली अखण्ड परि- 
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पुर्णस्वरूप का निर्णय पूर्णता के लक्ष्य से ही होता हैं। शुद्धनय से ऐसा 


जानना निरचय सम्यकत्व हैँ ॥२६॥ 
- आत्मधम : नवम्वर १६७७, पृष्ठ २४ 


(१३७ ) 


प्रश्न :-- जिस प्रकार क्रियानय से साध्य सिद्धि हैं ऐसा एक धर्म हें 
और ज्ञाननय से साध्य सिद्धि हैं ऐसा भी एक धर्म है; उसी प्रकार त्रिकाली 
द्रव्य के श्राश्रय से भी सम्यग्दशन हो और निर्मल पर्यायसहित द्रव्य के 
झ्राश्रय से भी सम्यर्दर्शन हो - ऐसा हैँ क्या ? 

उत्तर :- नहीं, एक ही समय में जानने योग्य क्रियानय तथा ज्ञान- 
नय इत्यादि श्रनन्तवर्म हैं; परन्तु सम्यग्दर्शन का विपय एक नय से 
न्रिकालीद्रव्य भी हैं श्रौर दूसरे नय से देखने पर पर्याययुक्त द्रव्य भी 
सम्यग्दर्शन का विपय बने ऐसा कोई घर्मं ही नहीं है। सम्यग्द्शन का 
विषय तो मात्र भूतार्थ ऐसा त्रिकाली श्रूव द्रव्य (पर्यायरहित) ही है । 
उसी के श्राश्रय से सम्यग्दशेन होता है, अन्यथा सम्यग्द्शन नहीं 
होता ॥३० - आात्मधम : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २६ 

( २३८ ) 

प्रश्न :- सम्यग्द्शन तो राग छोड़ने पर होता है न ? 

उत्तर :- राग की रुचि छोड़कर स्वभाव की रुचि करने से सम्य- 
ग्दशेन होता है। संम्यग्द्शन होने पर राग से भिन्नता भासित होती है, 
राग सर्वथा नहीं दूटता; पर राग को दुखरूप जानकर उसकी रुचि 
छूटती है ॥३१॥ -आत्मधम : जून १६७७, प्रृष्ठ २५ 

(२३१६ ) 

प्रश्न :- गरुण-भेद के विचार से भी मिथ्यात्व न टले तो मिथ्यात्व 
कैसे टलेगा ? 

उत्तर :- जिसमें राग श्रौर मिथ्यात्व है ही नहीं - उस शुद्धवस्तु 
में परिणाम तन्मय होने फर मिथ्यात्व टल जाता है, दूसरा कोई उपाय 
मिथ्यात्व के दूर करने का नहीं है । भाई ! गुण-मेद का विकल्प भी शुद्ध 
वस्तु में नहीं है; शुद्धवस्तु की प्रतीति गुण-मेद के विकल्प की अपेक्षा भी 
नहं रखती। वस्तु में विकल्प नहीं शोर विकल्प में वस्तु नहीं ! इसप्रकार 
दोनों की भिन्नता जानकर परिणति विकल्प में से हटकर स्वभाव में आावे 
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तब भिथध्यात्व का श्रभाव हो जाता है - यही मिथ्यात्व टालने की 
रीति है, श्रर्थात्‌ उपयोग भर रागादिक का भेद-ज्ञान होना ही सम्यक्‍त्व 
'का मार्ग है। इसलिये विकल्प की श्रपेक्षा चिदानन्द स्वभाव की अनन्त 
महिमा भासित होकर उसका अ्रनन्त गुणा रस आना चाहिए ॥३२॥ 
+ आत्मधर्म : श्रगस्त १६७७, पृष्ठ २६ 
२४० ) 
े प्रश्न :- जिसको सम्यरदशन होना ही है, ऐसे जीव की पूर्व भूमिका 
कसी होती है ? 
उत्तर :- इस जीव को जेसा वस्तु का स्वरूप है, वेसा सविकल्प 
निर्णय होता है; लेकिन साविकल्प से निविकल्पतता होती ही है, ऐसा नहीं 
है ॥३३॥ - आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २१ 
( २४१ ). 
प्रश्न :- दृष्टि को स्थिर करने के लिए सामने की वस्तु स्थिर होनी 
चाहिए; लेकिन दृष्टि तो पलटती रहती है, वह किस तरह स्थिर हो ? 
उत्तर :- सामने स्थिर वस्तु हो तो उस पर नजर करने से दृष्टि 
स्थिर हो जाती है। भले ही जव (हृष्टिरूप पर्याय) स्थिर न रह सकती 
हो तो भी ध्रव पर नजर एकाग्र करने से अन्य सारी वस्तु नजर में भरा 
जाती है, सारा आत्मद्रव्य हृष्टि में जाना जाता है। मूल वात यह है कि 
भ्रन्दर में जो श्राइचर्यकारी आत्मवस्तु है, उसकी अन्दर से महिमा नहीं 
श्राती । द्रव्यलिंगी साधु हुआ लेकिन अन्दर से महिमा नहीं आती । पर्याय 
के पीछे समूचा श्रव महाप्रभु विद्यमान है - इसकी महिमा, भ्राइचर्ये 
भासित हो तो कार्य होता ही है। आत्मा अनन्त-प्रनन्‍्त आनन्द का घाम 
है, इसको विश्वास में लाना चाहिए। विश्वास से जहाज चलता है और 
समुद्र पार हो जाता है, ऐसे ही अन्दर में भ्रात्मा की प्रभुता का विश्वास 
श्राये तव कार्ये होता ही है। 
जिसने जीवन्त ज्योत्ति ऐसे चैतन्य का अनादर करके .राग को 
' अपना माना है, “राग मैं हैँ ऐसा माना है, उसने अपनी आत्मा का घात 
किया है। जिससे लाभ मानता है उसको स्वयं का माने बगर उससे 
लाभ माना नहीं जा सकता । इसलिए राग से लाभ मानने वाला स्वयं 
का ही घात करने वाला होने से दुरांत्मा है, आत्मा का अनादर करने 


वाला है, अविवेकी मिथ्याहृष्टि हैं ॥३४॥. . 
-आत्मघर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २१ 
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( २४२ ) 
प्रश्न :- इस पर से ऐसा होता है कि सम्यग्दर्शन प्राप्त करने का 
पात्र कौन है ? 
उत्तर :- यह पात्र ही है, लेकिन पात्र नहीं है - ऐसा मान छेता 
ह। यही शल्य वाघक होती है ॥३५॥ 
-आत्मघर्म : जलाई १६७६, पृष्ठ २१ 


( २४३ ) 
प्रश्न :- क्या सविकल्प द्वारा निविकल्प नहीं होता है ? 
उत्तर :- सविकल्प द्वारा निविकल्प नहीं होता, किन्तु कहा श्रवेध्य 
जाता है। क्‍योंकि विकल्प को छोड़कर निविकल्प में जाता है, यह बताने 
के लिए सविकल्प द्वारा हुआ ऐसा कहा जाता है। रहस्यपूर्ण चिट्ठी में 
आता है कि “रोमांच होता है' श्रर्थात्‌ वीर्य अन्दर जाने के लिए उल्लसित 
होता है, ऐसा बताना है ॥३६॥ 
- आत्मधर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( २४४ ) 
प्रश्न :- शास्त्राभ्यास आदि करने पर भी उससे सम्यग्दर्शन नहीं 
होता, तो सम्यग्दशेन के लिए क्या करना ? 
उत्तर :- यथार्थ में तो एक आत्मा की ही रुचिपूर्वक सबसे पहिले 
आ्रात्मा को जानना, वही सम्यर्दशेन का उपाय है। आत्मा का सत्य 
निर्णय करने वाले को पहिले सात तत्त्वों का सविकल्प निर्णय होता है, 
शास्त्राभ्यास होता है, शास्त्राभ्यास ठीक है - ऐसा भी विकल्प होता है 
लेकिन उससे यथार्थ निर्णय नहीं होता । जहाँ तक विकल्प सहित है, वहाँ 
तक परसन्मुखता है, परसन्मुखता से सत्य निर्णय नहीं होता । स्वसन्मुख 
होते ही सत्य निविकल्प निर्णय होता है। सविकल्पता द्वारा निविकल्प 
होना कहा है, तो भी सविकल्पता निविकल्प होने का सही कारण नहीं 
है। तव भी सबविकल्पता पहिले होती है, इसीकारण सविकल्प द्वारा 
निविकल्प होना कहा जाता है ॥३७॥ 
-आत्मघर्म ; जुलाई १६७६, पृष्ठ-२० 
( २४५ ) 


प्रश्व :- क्‍या सम्यस्हष्टि को अद्युभभाव के सदभाव- में झ्रायुष्य 
बंधती है ? 
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उत्तर :- सम्यरहृष्टि को चौथे-पाँचव गुणस्थान में व्यापार-विषयादिं 
का अशुभराग भी होता है; तथापि सम्यर्दशन का ऐसा माहात्म्य है कि 
उसको अश्युभभाव के समय आयुष्य नहीं वेंचती, शुभभाव में ही वँधती 
है। सम्यग्दर्शन का ऐसा प्रभाव है कि उसके भव बढ़ते तो हैं ही नहीं; 
यदि भव होते भी हैं तो नीचा भव नहीं होता, स्वर्यादि का ऊँचा भव ही 
होता है ॥३८५॥ - आत्मधर्म : नवम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 

( २४६ ) न्‍ 

प्रश्व:- जिसके प्रताप से जन्म-मरण टले और मुक्ति प्राप्त हो 
ऐसा अपूर्वे सम्यग्द्शन पंचमकाल में शीघ्र हो सकता है क्या ? 

उत्तर :- पंचमकाल में भी क्षणभर में सम्यग्दर्शन हो सकता है। 
पंचमकाल सम्यग्दर्शनादि प्राप्त करने के लिए प्रतिकूल नहीं है। सम्यग्दशन 
प्रगट करना तो वीरों का काम है, कायरों का नहीं । पंचमकाल में नहीं 
हो सकता, वर्तमान में नहीं हो सकता - ऐसा मानना कायरता है। 
बाद में करेंगे, कल करेंगे - इसप्रकार वायदा करने वालों का यह काम 
नहीं है । श्राज ही करेंगे, अभी करेंगे - ऐसे वीरों का यह काम है। 
आत्मा आनन्दस्वरूप है, उसके समक्ष देखने वालों को पंचमकाल क्या 
करेगा ? ॥३६९॥ - आत्मधर्म : दिसम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 

: ( २४७ ) 

प्रश्न :- शुद्धात्मा की रुचिरूप सम्यग्दर्शन को निरचयसम्यस्दर्शन 
केहा गया है। उस निशचयसम्यग्दर्शन के सराग सम्यक्त्व और वीतराग 
सम्यकक्‍्त्व ऐसे दो भेद क्‍यों ? 

उत्तर :- निश्चय सम्यग्दर्शन के साथ वर्तेते हुए राग को बताने के 
लिए निश्चय सम्यक्त्व को सराग सम्यक्त्व कहा जाता है। वहाँ सम्यग्दर्शन 
तो निश्चय ही है, परन्त साथ में प्रवर्तेमान शुभ राग का व्यवहार है, 
अत: उसका सम्बन्ध बताने के लिए सराग सम्यक्त्व कहने में आता है। 
गृहस्थाश्रम में स्थित तीर्थंकर, भरत, सगर आदि चक्ती तथा राम, पाण्डव 
श्रादि को सम्यग्दर्शन तो निश्चय था तथापि उसके साथ वर्तेते हुए शुभ 
राग का सम्बन्ध बताने के लिए उन्हें सराग सम्यग्हष्टि कहा जाता 
है। यहाँ मूल प्रयोजन वीतरागता पर वजन देना है। इसेलिए निश्चय 
सम्यक्त्व होने पर भी उसे सराग सम्यकत्व कहा गया है और उसे वीतराग 
सम्यक्त्व का परम्परा साधक कहा है। शुद्धात्मा की रुचिरूप निश्चय 
सम्यग्दर्शन में सराग और वीतराग के भेद नहीं है। है तो एकन्सा 
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सम्यग्दर्शन, किन्तु जहाँ स्थिरता की मुख्यता का कथन चलता हो वहाँ 
सम्यक्त्व के साथ व्तेते हुए राग के सम्बन्ध को देखकर उसे सराग 
सम्यक्त्व कहा है और रागरहित संयमी के वीतराग सम्यकत्व कहा है, 
क्योंकि जैसा वीतराग स्वभाव है वैसा ही वीतरागी परिणमन भी हुआ्ा 
है, श्रतः वीतरागता का सम्बन्ध देखकर उसे बवीतराग सम्यग्दर्गन कहा 
गया है ॥४०॥ - आात्मघर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ २७ 
( २४८ ) 
प्रश्न :- ज्ञान प्राप्ति का फल तो राग का अभाव होना हैँ न ? 
उत्तर :- राग का अभाव श्रर्थात्‌ राग से भिन्न आत्मा के अनु भव- 
पूर्वक भेदश्ान का होना । इसमें राग के कर्त्तापने का - स्व॒रामीपने का 
श्रभाव हुआ, राग में से श्रात्मबुद्धि छूट गई; यही राग के प्रथम नम्बर का 
अभाव हो गया ॥४१॥ -आत्मघर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २६ 
( २४६ ) 
प्रश्न :- सम्यर्दर्शन सहित नरकवास भी भला कहा हैं तो क्‍या 
नरक में सम्यग्हष्टि को आनन्द की गठटागटी है ? 
उत्तर :- यह तो सम्यर्दर्शन की अपेक्षा से कहा हैँ, फिर भी 
जितना कपाय हैं उतना दुःख तो हैं ही। तीन कपाय हैं, उतना दुःख 
हैं। मुनि को घानी में पेले, अग्नि में जलावे, तथापि तीन कपाब का 
अ्रभाव होने से उन्हें श्रानन्द हैँ ॥४२॥ 
-आत्मघर्म : जून १६८१, पृष्ठ २७ 
( २५० ) 
प्रश्त :- सम्यक्‌ श्रद्धा और अनुभव में क्या अन्‍्तर है ? 
उत्तर -- सम्यकृश्रद्धान-प्रतीति तो श्रद्धायुण की पर्याय है और 
अनुभव मुख्यतः चारित्रगुण की पर्याय है ॥४३॥। 
- आत्मघर्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २४ 
( २५१ ) ह 
प्रश्व :- मिथ्यात्व-प्रास्रवभाव को तोड़ने का वज्जदण्ड क्‍या है ? 
उत्तर :- त्रिकाली श्र्‌ व ज्ञायकस्वभाव ही वज्ञदण्ड है, क्योंकि उसी 
का आश्रय लेने से मिथ्यात्व-आ्राखवभाव हूटता है। प्रथम में प्रथम कतेंव्य 
राग से भिन्न होकर ज्ञायकभाव की दृष्टि करना हैं। इस कार्य के किये 
:विना तप-ब्नतादि सभी कुछ थोथा है ॥४४॥ ह 
ह - आत्मधर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २७ 
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( २५२ ). 
प्रश्न :-किसी जोव का उपशमसम्यक्त्व छूट जाय और वह 
सिथ्यात्व में आ जाय, तो उसे ख्याल में श्राता है कि मुझे सम्यनत्व 
हुआ था ? ह 
उत्तर :- हाँ, सम्यन्त्व छूट जाने के बाद थोड़े समय तक ख्याल में 
रहता है, किस्तु लम्बे समय के परचातू भूल जाता है ॥४५॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ २१ 
( २५३ ) 
प्रश्व :- दर्शनपाहुड़ की गाथा २१ में कहा है कि हे जीव ! तू 
सम्यग्दश्शन को अन्तरंगभाव से ग्रहण कर । यहाँ बताये हुए श्रन्तरंगभाव 
का तथा बहिरंगभाव का भी अर्थ स्पष्ट कीजिए ? 


उत्तर :- अ्रन्तरस्वभाव के आश्रय से परिणति प्रकट करना, वह 
अन्तरज़्भाव है; ऐसी परिणति अ्रंशरूप में प्रकट करना, वह सम्यग्दर्शन 
हैँ । इसके विपरीत नवतत्त्व की श्रद्धा आदि राग भाव अन्तरज्भभाव 
नहीं हैं, वे तो बहिरज्भभाव हैं। बाह्मलक्ष से जो भी भाव हों, वे सब 
बहिरज्भभाव हैं। पुण्य-पाप के परिणाम चेतन्य-अंग नहीं हैं, किन्तु 
कार्माण-अंग हैं। व्यवहारसम्यग्दर्शन भी कार्माण-अंग है। चैतन्य को 
चूककर कम के संबंध से जो भी भाव उत्पन्न हों, वे सब वहिरज्जुभाव हैं, 
अन्तरंगभाव नहीं । उनसे सम्यग्दशन की उत्पत्ति भी नहीं होती । जड़ की 
क्रियाओं और बहिरज्भभावों में एकत्वबुद्धि छोड़कर अर्थात्‌ परभावों में 
आत्मबुद्धि छोड़कर अकेले झात्मस्वभाव का आश्रय करना, वह अन्तरज़जभाव 
हैं; उसी से श्रात्म कल्याण होता है ॥॥४६॥ 
- - आत्मघर्म : अप्रेल १९८२, पृष्ठ २५ 
( २५४ ) 
प्रश्न :-- जिससमय जोव हेय-उपादेय को यथार्थ समझे, उसीसमय 
हेय को छोड़कर उपादेय को ग्रहण करे झ्र्थात्‌ सच्ची श्रद्धा के साथ ही 
साथ पूर्ण चारित्र भी होना चाहिए, परन्तु ऐसा होता तो है नहीं; इसलिए 
हम तो ऐसा मानते हैं. कि जब यह जीव रागादि को त्यागकर चारित्र 
अंगीकार करे, तभो उसे सच्ची श्रद्धा होती है।- ऐसा मानने में क्‍या 
दोष है ? 
उत्तर :- सम्यग्दशन का काम तो परिपूर्ण आत्मस्वभाव हि ही 
मानना है; राग्रादि के ग्रहण-त्याग करने का काम सम्यरदर्शन का नहीं हैं, 
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वह तो चारित्र का भ्रधिकार हूँ । सच्ची श्रद्धा का कार्य यह हैं कि उपादेय 
की उपादेयरूप से और हेय की हेयरूप से प्रतीति करे; उपादेय 
को अंगीकार करना और हेय को छोड़ने का काम चारित्र का है, श्रद्धा 
का नहीं । राजपाट में होने पर भी और राग विद्यमान होने पर भी भरत 
चक्रवर्ती, श्रणिक राजा, रामचन्द्रजी तथा सीताजी इत्यादि सम्यग्हप्टि 
थे। सम्यर्दर्शन होने पर ब्नतादि होना हो चाहिए और त्याग होना ही 
चाहिए - ऐसा कोई नियम नहीं है। हाँ, इतना श्रवश्य है कि सम्यग्दर्शन 
होने पर विपरीत अभिप्राय का - गिथ्या मान्यता का त्याग अवश्य हो 
जाता हैं ॥४७॥ - आत्मघर्म : जून १६८३, प्रृष्ठ २४ 
( २५५ ) 
पश्न :- सम्यरदुष्टि स्वर्ग से श्राता है तव माता के पेट में नौ महीने 
में निविकल्प उपयोग आता होगा या नहीं ? 
उत्तर :- यह वात ख्याल में है, लेकिन शास्त्राधार कोई मिलता 
नहीं । विचार तो अनेक झाते हैं, लेकिन शास्त्राधार तो मिलना 
चाहिए न ? ॥४८५॥ ' - आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २२ 
( २५६ ) 
प्रश्व :- क्या मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञान में सम्यग्दशन होता है ? 
उत्तर :- मतिज्ञानपूर्वंक सम्यग्दशन होता है तो भी मतिज्ञान के 
समय आनन्द का वेदन नहीं है। .श्र्‌ तज्ञान में आनन्द का वेदन होता है, 
अथत  श्र्‌ तज्ञान में सम्यग्द्शन का आनन्द आता है, तो भी मतिज्ञानपूर्वक 
श्र्‌ तज्ञान में सम्यन्दशेन होता है ऐसा कहा जाता है ॥४४॥ 
। - आत्मघम : सितम्बर १६७६, प्रष्ठ २४ 
( २५७ ) 
प्रश्न :- द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद के विचार में भी मिथ्यात्व किस 
प्रकार है ? | 
। उत्तर :- भेद का विचोरना कहीं मिथ्यात्व नहीं है । ऐसा भेद- 
विचार तो सम्यर्हृष्टि को भी होता है; किन्तु उस भेद-विचार में जो 
रागरूप विकल्प है, उसे लाभ का कारण मानाना और उसमें एकत्वबुड्धि 
करके अ्रटक जाना मिथ्यात्व है । एकत्वबुद्धि किए बिना मात्र भेद-विचार 
'मिथ्यात्व नहीं. है, वह तो भ्रस्थिरता का राग है ॥५०॥। 
- आत्मघर्म : जुलाई १६७७, पृष्ठ २४ 
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प्रश्न :- नयपक्ष से अतिक्रान्त, ज्ञान-स्वभाव का अनुभव करके 
उसकी प्रतीति करना सम्यर्दर्शन है - इस प्रकार सम्यर्दर्शन की विधि 
तो आपने बतलाई; पंरन्तु उस विधि को श्रम॒ल. में कैसे लावें ? विकल्प में 
से ग्रुलाँट मार कंर निविकल्प किस प्रकार हों ? वह समफाइए | 
ु उत्तर :- विधि यथार्थ समझ में आ जाय तो परिणति ग्रुलाँट मारे 
बिना रहे नहीं । विकल्प की और स्वभाव की जाति भिन्न-भिन्न है, ऐसा 
भान होते ही परिणति विकल्प में से छूटकर स्वभाव के साथ तनन्‍्मय हो 
जाती है । विधि को संम्यक्रूपेण जानने का काल और परिणति के गुलाँट 
मारने का काल; दोनों एक ही हैं। .विधि जानने के वाद उसे सिखाना 
नहीं पड़ता कि-तुम ऐसे करो । जो विधि ज्ञात की हैँ, उसी विधि से ज्ञान 
अन्तर में ढलता हे । सम्यक्त्व की विधि जानने वाला ज्ञान स्वयं कहीं राग 
में तन्मय नहीं होता, वह तो स्वभाव में तन्‍्मय होता है - और ऐसा ज्ञान 
ही सच्ची विधि को जानता है। राग में तस्मय रहने वाला ज्ञान सम्यवत्व 
की सच्ची विधि को नहीं जानता ॥५१॥ 
| - आत्मघम : जुलाई १६७७, पृष्ठ २४ 
( २६३ ) , 
प्रश्त :- वन्‍्धन का नाश निरचय-सम्यर्दर्शन से होता है या व्यवहार- 
सम्यग्दर्शन से. 
उत्तर :- जिसको निश्चय-सम्यग्दशन प्रगट हुआ हो, उस जीव, को 
व्यवहार-सम्यग्दशंन में दोष (अतिचार) होने पर भी वह दोष दर्शनमोह 
के बन्धका कारण नहीं होता; क्योंकि नि३चय-सम्यरदर्शन के सद्भाव में 
मिथ्यात्व संबंधी वन्धन नहीं होता । किसी जीव को व्यवहार-सम्यर्दर्शन 
तो बराबर हो, उसमें किड्चचित्‌ भी श्रतिचार न लगने देत्ता हो; परन्तु उसे 
नि३चय-सम्यर्दर्शन नहीं है तो मिथ्यात्व या मोह का वन्ध बराबर होता 
रहता है। व्यवहार-सम्यग्दर्शन मिथ्यात्व को टालने में समर्थ नहीं है; 
अपितु निश्चय सम्यस्दर्शन ही मिथ्यात्व का लू: बृंही-ह्वीचेदैता । अतः 
यह सिद्धान्त निकला कि निरचय सेः: हुये का नाश ्् 
से नहीं ॥५२॥ छत्मीत्मधर्म : जुन १६८३: ४ऐ २८ 
($९६५७ |०णजॉध्द 52 7 ॥ 
प्रश्न $- आत्मा में परिणमन औ, लिए प्रथम क्या करताज 
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उत्तर :- प्रथम सत्समागम से सत्य वस्तुस्वरूप का श्रवण करना 
चाहिये । जहाँ सत्य का श्रवण भी नहीं, वहाँ सत्य का ग्रहण तो हो ही 
कंसे सकता है ? जहाँ ग्रहण नहीं, वहाँ धारणा नहीं; जहाँ घारणा नहीं, 
वहाँ रुचि नहीं; और जहाँ रुचि नहीं, वहाँ परिणमन भी नहीं होता । 
जिसे आत्मा की रुचि होती है; उसे प्रथम श्रवण, ग्रहण और धारणा 
होती ही है। इसके पश्चात्‌ श्रन्तर में परिणमतर करने की वात भ्राती 
है ॥५३॥ - आत्मघरम्म : जून १६८३, पृष्ठ २८ 

हे ( २६५ ) 

प्रश्न :- भ्रात्मख्याति को सम्यरदर्शन कहा - आत्मप्रसिद्धि कहा - 

आत्मानुभव कहा, उसका क्या अर्थ है ? 


उत्तर :- त्रिकाली आात्मस्वभाव तो प्रसिद्ध ही था, वह कहीं शका 
नहीं था; किन्तु अ्रवस्था में पहले उसका भान नहीं था और अब उसका 
भान होने पर अवस्था में भगवान आत्मा की प्रसिद्धि हुई । निर्मेल अवस्था 
प्रगट होने पर द्रव्य-पर्याय की अमेदता से आत्मा ही प्रसिद्ध हुआ - 
ऐसा कहा है। अनभव में कहीं द्रव्य-पर्याय के भेद नहीं हैं। रागमिश्रित 
विचार छूटकर ज्ञान, ज्ञान में ही एकाग्र हुआ - उसी का नाम आत्मसख्याति 
है। उस आत्मख्याति को ही सम्यग्दर्शन कहा है। यद्यपि आत्मख्याति 
स्वयं तो ज्ञान. की पर्याय है, “किन्तु उसके साथ सम्यग्दर्शन अ्रविनभावी 
होता है; इसलिए उस आत्मख्याति को ही सम्यर्दर्शन कह दिया है ॥५४॥ 
- आत्मधर्म: जुन १६८३, पृष्ठ २७ 
( २६६ ) 
प्रश्न :- जब स्वाश्रय करे, तब सम्यरदर्शन प्रगट होता है श्रथवा 
जब सम्यरदर्शन हो, तब स्वाश्रय प्रगट होता है ? 
उत्तर :- जिस पर्याय ने स्वाश्रय किया, वंह स्वयं ही सम्यर्दर्शन 
है; अतः उसमें पहले-पीछे का भेद ही नहीं है । जो पर्याय स्वाश्रय में ढली 
वही सम्परदर्शन है। स्वाश्रितपर्याय और सम्यर्दर्शनः भिन्न-भिन्न नहीं हैं । 
त्रिकाली स्वभावाश्रित ही मोक्षमार्ग है ।५५॥ 5 
| - वीतराग-विज्ञान : फरवरी १६८४, पृष्ठ २४ 
( २६७ ) ॒ 
प्रश्न :- आपश्री के द्वारा,वताया गया आत्मा का माहात्म्य 
आने पर. भी कार्य क्‍यों नहीं होता ? 


[ १०३ 
उत्तर :- भ्रन्दर जो अपूर्व माहात्म्य आना चाहिए वह नहीं आता । 
एकदम उल्लसित होकर श्रन्दर से जो महिमा आनी चाहिए वह नहीं 
आती । भले धारणा में माहात्म्य आता हो ॥५६॥ 
- आत्मधर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २२ 
( २६८ ) 
प्रश्न :- वास्तविक माहात्म्य लाने के लिए क्या करना चाहिए ? 
उत्तर :- एक श्रात्मा की ही यथार्थ में श्रन्दर से रुचि जगे और 
.भव के भावों की थकान लगे तो श्रात्मा का श्रन्दर से माहात्म्य आये 
बिना रहता ही नहीं । वास्तव में जिसे भ्रात्मा चाहिए ही, उसको श्रात्मा 
मिलता ही हैं। श्रीमद्‌ ने भी कहा है - 'दुटने का इच्छुक वँधता 
नहीं है ॥॥५७॥ * ' >-आत्मघमें ; अगस्त १६७६, पृष्ठ २१ 
4 (२६६ ) 
प्रश्न :-+ उपयोग में उपयोग है - इसका क्या मतलब ? 
उत्तर :- उपयोग में उपयोग अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन की निविकल्प 
'पंरिणति में उपयोग श्रर्थात्‌ त्राकालिक आत्मा आता है। श्रात्मा तो 
आत्मारूप-उदासीनरूप में विद्यमान है, निविकल्प होने पर शुद्धोपयोग 
में त्रेकालिक उपयोगस्वरूप आत्मा जाना जाता है ॥५५॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
-( २६६ ) | - 
प्रश्न :- विकल्पसहित निर्णय करना सामान्य श्रद्धा और निविकल्प 
अनुभव करना विशेष श्रद्धा - क्या यह ठीक है ? 
उत्तर :- नहीं, श्रद्धा में सामान्य-विशेष का. भेद हे ही नहीं । अखण्ड 
आत्मा की निविकल्प अनुभवसहित प्रतीति करना वही सम्यग्दर्शन है । 
इस सम्यस्दशन करने वाले जीव को प्रथम “आत्मा ज्ञानस्वरूप है! - ऐसा 
विकल्पसहित निर्णय होता है, तत्पश्चात्‌ जब निविकल्प अनभव 
करता है तब पहले के विकल्पसहित किये गए निर्णय को व्यवहार कहा 
जाता है ॥५९॥ . >आत्मधमं : फरवरी १६७७, पृष्ठ २७ 
(२७१ ) 
प्रश्व :- स्वानुभव करने के लिए छह मास अभ्यास करना.बताया - 
वह अभ्यास क्या करना ? 
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उत्तर :- राग वह मैं नहीं, ज्ञायक वह मैं हूँ' - इसप्रकार ज्ञायक 
की हढ़ता जिसमें हो वेसा वारम्बार अ्रभ्यास करना ॥६०॥| ; 
- आत्मधर्म : फरवरी १९७७, पृष्ठ २७ 
( २७२ ) 
प्रश्न :- आत्मा की रुचि हो भौर सम्यर्दर्शन न हो सके तो अग्रिम 
भव में होगा क्या 
उत्तर :- आत्मा की सच्ची रुचि हो उसे सम्यग्दर्शन होगा ही - 
अवश्य होगा । यथार्थ रुचि और लक्ष होने पर सम्यरदर्शन न हो, यह तीन 
काल में नहीं हो सकता। वीयें में हीनता नहीं होनी चाहिए, वीर्य में 
उत्साह और निःशंकता होनी चाहिए । कार्य होगा ही - इसप्रकार हमारे 
निर्णय में आना चाहिए ॥६१॥ “- श्रात्मधर्म : सितम्बर १६७६,पृष्ठ २७ 
( २७३ ) 
प्रश्न - धारणाज्ञान में यथार्थ जाने तो सम्यक्सन्मुख्ता कही जाय 
था नहीं ? 
उत्तर :- धारणाज्ञान में हढ़संस्कार अ्रपूर्व रीति से संस्कार डाले 
पहले कभी नहीं डाले हों - ऐसे श्रपूर्व रीति से संस्कार डाले जावें तो 
सम्यकसन्मुखता कही जाय ॥६२॥ - आत्मघमे : भ्क्टूबर १६५०, पृष्ठ २४ 
( २७४ ) 
प्रश्न :- अन्तर में उतरने के लिए रुचि की शआ्रावशयकता है या 
कोई श्रन्य भूज है जिसके कारण श्च्तर में नहीं उत्तर पाता ? 
उत्तर :- अन्तर में उतरने के लिए सच्ची रुचि की आवश्यकता 
है, किन्तु इस रुचि के सम्बन्ध में श्रन्य॒ कोई क्या कह सकता है, स्वयं से 
ही निर्णय होना चाहिए। सच्ची रुचि हो तो आगे बढ़ता जाय और 
अपना कार्य कर ले ॥६ शा - आत्मधर्म : अप्रेल १६९८१, पृष्ठ २५ 
( २७५ ) 
प्रश्त :- क्या नवतत्त्व का विचार पाँच इन्द्रियों का विषय है? 
नवतत्त्व के विचारक को किसका अवलम्बन है ? 
उत्तर :- नवतत्त्व का विचार पाँच इन्द्रियों का विषय नहीं. 
है, पाँच इन्द्रियों के अवलम्बन से नवतत्त्व ,का निर्णय नहीं होता 
र्थात्‌ नवतत्त्व का विचार करनेवाला जीव पंचेन्द्रिय के विषयों से तो 
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हट गया है। अभी मन काः अ्वलम्बन है, परन्तु वह॑ जीव मन के 
अवलम्वन में अटकना नहीं चाहता, वह तो मन का अवलम्बन ' घी 
छोड़कर अभेद श्रात्मा का अनुभव करना चाहता -है। स्वलक्ष से राग का 
नकार और स्वभाव का आदर करनेवाला भाव निमित्त और राग की 
अपेक्षा से रहित भाव है, उसमें जो भेद के अवलम्वन की रुचि छोड़कर 
अभेद स्वभाव के अनुभव करने की रुचि का जोर वर्त रहा है, वह 
निरचयसम्यर्दर्शन का कारण है ॥६४॥ 
- वीतराग-विज्ञान : अग्रेल १९८४, पृष्ठ २६ 
( २७६ ) 
प्रश्न :- नवतत्त्व का विचार तो पहले अनन्तवार कर चुके हैं, 
फिर भी लाभ क्‍यों नहीं हुआ ? ः 
उत्तर :- भाई ! पहले जो नवतत्त्व का त्रिचार कर चुके हो, 
उससे इसमें कुछ विशेषता है । - पहले जो नवतत्त्व का विचार कर चुके 
हो, वह तो श्रमेदस्वरूप के लक्ष बिना किया था, जबकि यहाँ अमेद- 
स्वरूप के लक्ष सहित की बात है। पहले अकेले मन के स्थल विषय से 
नवतत्त्व के विचाररूप आँगन तक तो अनन्तबार आया है, परन्तु उससे 
आगे बढ़कर विकल्प तोड़कर भ्र्‌ व चेतन्यतत्त्व में एकपने की श्रद्धा करने 
की आर वें समझ से वड्चित रहा; इसलिए भवश्रमण खड़ा रहा ॥६५॥ 
- वीतराग-विज्ञान : अ्रप्रेल १६८४, पृष्ठ २५ 
( २७७ ) 
प्रश्न :- शुभभाव में गर्भित शुद्धता कही गई है; उसीप्रकार 
सिथ्याश्रद्धान में गर्भित शुद्धता है क्या ? 
उत्तर :- नहीं; मिथ्याश्रद्धानयुक्त पर्याय विपरीत ही है, उसमें 
गर्भित जुद्धता नहीं है। ज्ञान में निर्मेलता विशेष है, ज्ञान के अंश को 
निर्मेल कहा है और वह वृद्धियत होकर केवलज्ञान होता है। तथा थुभ में 
गर्भित शुद्धता का अंश कहा है, किन्तु ग्नन्थिमेद (सम्यन्दर्शन) होने के 
बाद ही वह शुद्धता काम करती है ॥६६॥ 
े - आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २७ 
( २७८ ) 
प्रश्त :- “घृटघट अन्तर जिन बसे, घटघट अन्तर जेन” - इसका 


क्या अर्थ है ? 
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उत्तर :- प्रत्येक श्रात्मा शक्तिर्प से तो 'जिन' ही है। घटघट 
श्रन्तर जैन - भ्र्थात्‌ गृहस्थाश्रम में रहते हुए चक्रवर्ती के ६६००० रानियाँ 
होती हैं, इन्द्र के करोड़ों श्रप्स रायें होती हैं, श्रनेक प्रकार के वेभव बाह्य 
में होते हैं; तथापि सम्यम्हष्टि अन्दर में जेन है, राग से भिन्न पड़ा होने 
से सच्चा जेन है। श्रौर जिसने बाहर से हजारों स्त्रियाँ छोड़ दी हो, 
त्यागो बन गया हो, किन्तु राग से भिन्न न हुआ हो तो वह वास्तविक 
जेन नहीं है। उसने राग को मन्द तो किया है, किन्तु राग से भिन्नत्व 
अनभव नहीं किया, इसलिए जेन नहीं है ॥६७॥ 
“- आत्मधर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २४ 
( २७६ ) 
प्रश्व :- राग से छुटकारा कंसे मिले ? 
उत्तर :- एकान्त दुःख के जोर से राग से छुटकारा मिल जाय - 
ऐसा बनता नहीं। हाँ, द्रव्यहृष्टि के जोर से राग से छुटकारा मिल 
सकता है । झ्रात्मा को पहिचाने विना, जाने विना जावें कहाँ ? आत्मा 
को जाना हो, उसका अस्तित्व ग्रहण किया हो, तो राग से छूटकर आत्मा 
में लीन हो सकता है ॥६८॥ - आात्मघर्म : मई १६७६, पृष्ठ २४ 
( २८० ) 
प्रश्त :- श्रात्मा की रुचिवाला जीव मरकर देव में ही जाता है न ? 
उत्तर :- हाँ, तत्त्व की रुचि है, वाचन-श्रवण है, भक्ति, पूजा आदि 
है! - इनका करनेवाला तो देव ही होता है। कोई साधारण हो तो वह 
मनुष्य होता है ॥६९॥ - आत्मघर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २७ 
( २८१ ) 
प्रश्न :- देव होता है तो कैसा देव होता है ? 
उत्तर :- वह तो अपनी योग्यतानसार भवनत्रिक या वेमानिक में 
जाय, तथा आत्मानुभवी तो वेमानिक में ही जाय ॥७०॥ 
- आत्मघरमम : नवम्बर १६५०, पृष्ठ २७ 








वहाँ सबसे पहले पूरे प्रयत्न द्वारा सम्यग्दशंन को भले 
प्रकार अंगोकार करना चाहिए, क्योंकि उसके होने पर ही 
सम्यश्ज्ञान और सम्यक्चारित्र होता है ॥२६॥ 


५ ' ” -आचायें अमृतचन्द्र : पुरुषार्थ सिद्ध युपाय 








(5) 


सम्यग्ज्ञान 


( २८२ ) 
प्रश्न :- सम्यसज्ञान प्रकट करने के लिए क्या करना चाहिए ? 
उत्तर :- चेतन्य सामान्य द्रव्य पर हृष्टि करना चाहिए और उसके 
पहिले सात तत्त्वों का स्वरूप इसके ख्याल में श्राना चाहिए। विकल्प 
सहित सात तत्त्वों का निर्णय होना चाहिए ॥१॥। 
- आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २६ 
( २5३ ) 
प्रश्त :- द्ादशांग का सार क्‍या है ? 
उत्तर :- अनन्त केवली, मुनिराज और सन्त ऐसा कहते हैं कि 
स्वद्रव्य का आश्रय करो और परद्रव्य का आश्रय छोड़ो । स्वभाव में रत 
हो और परभाव से विरक्‍्त । यही वारह अंग का सार है ॥२॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६७८, पृष्ठ २६ 
( २८४ ) 
प्रश्त :-- एक श्रात्मा के ही सनन्‍्मुख होना है तो इसके लिए इतने 
अधिक शास्त्रों की रचना आाचारयदेव ने क्‍यों की ? तप 
उत्तर:- इस जीव की भूलें इतनी अधिक हैं कि उन्हें बतलाने के 
लिए इतने भ्रधिक शास्त्रों की रचना हुई है, की नहीं गई है, पुदुगल से 
हुई है ॥३॥ . >आत्मधम : जुलाई १६८१, पृष्ठ २६ 
( २८५ ) 
. प्रश्न :- पर के लक्ष्य से आत्मा में नहीं जाते - यह तो ठीक है, तो 
वया शास्त्र-वाँचन से भी आत्मा में नहीं जाते १ 
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उत्तर :- हाँ, शास्त्र बाँचने के विकल्प से भी श्रात्मा में नहीं 
जाते ॥४॥ - आश्रात्मधर्म : श्रगल्त १६७८, पृष्ठ २५ 
( २८६ ) 
प्रश्न :- तो क्या हमें शास्त्र नहों वाँचना चाहिये ? 
उत्तर :- आत्मा के लक्ष्य से क्षास्त्रास्यास करना - ऐसा श्री 
प्रवचनसार में कहा है तथा श्री समयसार की प्रथम गाथा में श्राचार्यदेव 
ने कहा है कि तू भ्रपतरी पर्याय में सिद्धें- की स्थापना करके सुन । इसका 
अर्थ यह हुआ कि तू सिद्धस्वरूप है- ऐसी श्रद्धाअ्तीति करके सुन। 
सिद्धस्वरूप में दृष्टि जोड़ी है भ्र्थात्‌ सुनते और वाँचते हुए भी स्वरूप में 
एकाग्रता की वृद्धि होगी ॥५॥ . -झात्मघर्म : श्रगस्त १६७५, पृष्ठ २५ 
( २८७ ) | 
प्रश्न ;-- एक स्थान पर तो ऐसा कहा कि शआ्रात्मा के लक्ष से श्रागम 
का अभ्यास करो इससे तुम्हास॒-कल्याण होगा, और दुसरे स्थान पर 
ऐसा कहा कि शास्त्र की श्रोर होनेवाले राग को भी छोड़ दो । ऐसे 
क्यों ? ५ 
उत्तर :- पर की तरफ का लक्ष बन्ध का कारण होने से शास्त्र 
की तरफ का राग भी छुड़ाया है और जहाँ श्रागम का अमभ्यास करने के 
लिये कहा, वहाँ उस आगमास्यास में आ्रात्मा का लक्ष है, इसलिये व्यवहार 
से उस आगमाभ्यास को कल्याण का कारण कहा है ॥॥६॥- | 
“ आत्मघम : मार्च ११६७७, पृष्ठ २६ 
( रृद८ ) 70 
. प्रश्न :- शास्त्र द्वारा मन से आत्मा जाना हो, उसमें आत्मज्ञान 
हुआ कि नहीं ? 
उत्तर :- यह तो शब्दज्ञान हुआ, श्रात्मा जानने में नहीं झाया; 
श्रात्मा तो श्रात्मा से जाना जाता है। शुंद्ध उपादान से हुए''ज्ञान में 
साथ में आनन्द आता है; किन्तु अ्रशुद्ध उपादान से हुए ज्ञान मेँ साथ में 
झानन्द नहीं भ्राता और आनन्द आए बिना आत्मा वास्तव में जानने में 
नहीं श्राता ॥छ७॥ - आत्मघर्म : जून १६७८, पृष्ठ २४ 


( २८६ ) 
प्रश्त :- शास्त्र द्वारा श्रात्मा को जाना और बाद में परिणाम 
आत्मा में मर्त हुए - इन - दोनों में झांत्मा के जानने में क्या अन्तर है? 
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उत्तर :- अनन्त गुना अन्तर है। शास्त्र से जानपना किया, यह 
तो साधारण घारणारूप जानपना है और आत्मा में मग्त होकर श्रनुभव 
में आत्मा को प्रत्यक्ष वेदन से जानता है । भ्रतः इन दीनों में भारी अन्तर 
है॥का। . - आत्मघर्म : सितम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 

दही ( २९० ). 

प्रश्न :- क्या इन्द्रियज्ञान आत्मज्ञान का कारण नहीं है ? 

उत्तर :- ग्यारह अंग और नौ पूर्वे की लब्धिवाला ज्ञात भी खण्ड- 
खण्ड ज्ञान है, आत्मा का. ज्ञान नहीं। आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञानमय है, 
झुन्द्रियज्ञान वह आत्मा नहीं । आँखें से हजारों शास्त्र वाँचे और कान से 
सुने, वह सब इन्द्रियज्ञान है, श्रात्मज्ञान नहीं। आत्मा अतीन्‍न्द्रियज्ञान से 
जानतेव्राल्ा है;. इन्द्रियज्ञान- से जाने, वह आत्मा नहीं। आत्मा को 
ज़ानतें पर जो आनन्द.का स्वाह् आता है, वह स्वाद इन्द्रियज्ञान से नहीं 
अ्ता; -अत्‌ः इन्द्रियज्ञान आत्मा नहीं, है ॥६॥- - ._ 


पड 


आर, - -॥7०६ +-“आत्मघम सितम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 
ना «9 नए #जाणएज। ([ २६७९४) - वीके" 
/ पुरे :- अनुमोनज्ञ्त से अत्मों की जाननेंवाले की पर्याय में भूल 
है या आत्मा जानने में भूल हैं ? 5 0 2060५ है 


27 'उत्तरःः-अनुमानंज्ञान वाले ने आत्मा को यथार्थ जाना ही नहीं, 
अतः आत्मा के जानने में भूल है स्वानुभव प्रत्यक्ष से ही आत्मा जेसा 
है,जैसा जानने-में आता है। अनुमान से.त्ो-शास्त्र ओर सर्वेज्ष जैसा कहते 
हैं, वैसा आत्मा को जानता है, परन्तु यथार्थ तो स्वानुभव में ही ज्ञात 
होता है । स्वानुभव. के. विना आत्मा यथार्थ जानने में नहीं आ्राता ॥१०॥ 
.... .... ..ट“>.. “ आत्मधर्मे.: सितम्बर १६७६, पृष्ठ २८ 
. +“०“-+- ( २६२ ) न 
प्रश्त :-> भगवान की वाणी से भी आत्मा जानने में नहीं आता, 
तो फिर आंपल्ही बतलाइए कि वह शआरात्मा कैसे जानने में आता है ? 
उत्तर :- भंगवाल की वाणी वह श्र्‌त है 5 शास्त्र है और शास्त्र 
पौद्गलिक है, अ्रत॑ः वह ज्ञान नहीं है - उपाधि है, तंथा उस श्र्‌त से होने 
वाला ज्ञान भी उर्पीधि हैं; क्योंकि उस श्र्‌त के लक्षेवाला ज्ञान परलक्षी 
ज्ञान है और परलेके से उत्पँन्त होनेवाला ज्ञान स्व को जे।न सकता नहीं, 
श्रेंत: उसको भी श्रूत के समान-उपाधि कहा गया। जिसप्रकार सूत्र - 
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शास्त्र ज्ञान नहीं है, वाहर की चीज है - उपाधि है; उसीप्रकार उस 
श्रत के लक्ष्य से होनेवाला ज्ञान भी वाहर की जीज है - उपाधि है। 
अहाहा ! कसी भ्रनोख्वी है, वीतराग की शैली ? परलक्षी ज्ञान को 
भी श्रुत के समान उपाधि कहा है। स्वज्ञानरूप ज्ञप्तिक्रिया से आ्रात्मा 
जानने में आता है, परन्तु भगवान की वाणी से आत्मा जानने में नहीं 
आता ॥११॥ - आत्मघर्म : जुलाई १६८०, पृष्ठ २४ 


( २६३ ) 


प्रश्त :- ग्यारह अंग शौर नव पूर्व का ज्ञानी पंच महात्रत का 
पालन करे, तथापि म्ात्मज्ञान करने में श्रव उसे भर क्या शेप रह 
गया है ? 
उत्तर :- ग्यारह अंग का ज्ञान तथा पंच महान्रत का पालन करने 
पर भी उसे भगवान आत्मा का अ्रखण्डज्ञान करना शेष रह गया है। 
ग्यारह भ्रंग का खण्ड-खण्ड इन्द्रियज्ञान किया था, वह खण्ड-खण्ड ज्ञान 
परवश् होने से दुःख का कारण था। अखण्ड आत्मा का ज्ञान किये बिना 
. बह ग्यारह अंग का ज्ञान नाश को प्राप्त होने पर कालक्रम से वह जीव 
निगोद में भी चला जाता है। ग्रखण्ड आत्मा का ज्ञान करना ही मूलवस्तु 
है। इसके बिना भव-भ्रमण का श्रन्त नहीं ॥१२॥ 
- आत्मघर्म : जून १९८०, पृष्ठ २६ 
( २६४ ) 
प्रश्न :- आचारययदेव ने केवलज्ञान और श्र्‌ तज्ञान में किस अपेक्षा 
से समानता कही है ? 
उत्तर :- जेसे भगवान केवली केवलज्ञान से श्रात्मा का अनुभव 
करने से केवली हैं, वेसे ही हम भी श्र तज्ञान से केवल शुद्ध आत्मा का 
अनुभव करने से श्र्‌ तकेवलीं हैं - एंसा आचायेदेव कहते हैं। भ्रत: विशेष 
जानने की आकांक्षा से बस होझ्ो ! स्वरूप निश्चलता ही वनी रहे। 
आहाहा ! देखो मुनि श्रपनी दशा की बात करते हैं कि केवली की तरह 
हम भी केवल शुद्ध आत्मा का अनुभव करने से श्र तकेवली । हैं जिसप्रकार 
अमृतकुण्ड-को कोई सूर्य के प्रकाश से देखे और कोई उसी को दीपक के 
प्रकाञ् से-देखे तो दृष्टिगोच र वस्तु में कोई अन्तर नहीं है; उसीप्रकार 
केवली तो केवलज्ञान-सूर्य से अमृतकुम्भ आत्मा को देखते हैं और श्र त- 
केवली दीपक समान श्र्‌ तज्ञान से अमृतकुम्भ आत्मा को देखते हैं। यद्यपि 
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सूर्य और दीपक के प्रकाश में अन्तर है, तथापि उनके द्वारा देखी गई वस्तु 
में कोई अन्तर नहीं है। ऐसा कहकर केवली के साथ समानता की 
है॥१३॥ - आत्मघरमम : जुलाई १६८०, पष्ठ २१ 
ः (२९५ ) 


प्रश्व :- सुक्ष्म उपयोग का अर्थ क्‍या है ? 
उत्तर :- अन्दर आत्मा श्र्‌ ववस्तु पड़ी है, उसको पकड़नेवाला 
उपयोग सूक्ष्म है। जो पुण्य-पाप के परिणामों में ही रुक जाय, वह उपयोग 
स्थूल है॥ (४॥ * -“ आत्मध्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २३ 
ु ( २६६ ) 
प्रश्च :- उपयोग सूक्ष्म कैसे हो ? 
उत्तर :- अन्दर में आत्मवस्तु भ्रचिन्त्य सामर्थ्यवाली पड़ी है, उसकी 
रुचि करे तो उपयोग सूक्ष्म होकर अन्दर में भुकता है ॥१४५॥। 
ह - आत्मघर्म : अग्न ल १६८१, पृष्ठ २३ 
(२६७ ) 
प्रश्त :- घारणां का विषय आत्मा है या नहीं ? 
उत्तर :- बाहर के उघाड़ से होनेवाली घारणा का विषय आत्मा 
नहीं है। किन्तु सम्यक-मतिज्ञान में आत्मा को जानकर जो घारणा हुई 
है, उसका विषेय आत्मा है; इस घारणा से ज्ञानी पुनः पुनः श्रात्मा का 
स्मरण करता है ॥१६॥ - आत्मधर्म : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २४ 
( २६८ ) 
: » प्रश्न :- स्मरण होता है श्रर्थात्‌ निविकल्प दशा हो जाती है ? 
उत्तर :- स्मरण ही निविकल्पता है। निविकल्प स्मरण में 
अतीन्द्रिय आनन्द की माला फिरती है। इस निविकल्प स्मरण से मोह 
चूटता है; विकल्प से तो मोह नहीं छूट सकता ॥१७॥ 
- आत्मघरमे : नवस्वर १६७७, पृष्ठ रे४ 
५ 356: 
प्रश्न :- सांमान्यज्ञान और विशेषज्ञान में भेद और उनका फल 
चतलाते हुए स्पष्ट कीजिए कि सम्यर्हृष्टि इनमें से अपना ज्ञान किसे 
भानता है ?- ु दे | 
उत्तर :- विषयों में एकाकार हुए ज्ञान को विशेषज्ञान श्रर्थात्‌ 
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मिथ्याज्ञान कहते हैं श्रौर उनका लक्ष छोड़कर अकेले सामान्यज्ञान-स्वभाव 
के अवलम्वन से उत्पन्न हुए ज्ञान को सामान्यन्नान श्रर्थात्‌ सम्यस्ज्ञान कहते 
हैं। ज्ञानस्वभाव में एकाकार होकर प्रगट हुये ज्ञान को सामान्यज्ञान- 
वीतरागीज्ञान कहते हैं, उसी को जेनशासन अथवा श्रात्मानुभूति कहते हैं । 
सामान्यज्ञान में आत्मा के आनन्द का स्वाद आता है। विशेषज्ञान श्रर्थात्‌ 

न्द्रियज्ञान में श्रात्मा के आनन्द का स्वाद नहीं आता; अ्रपितु श्राकुलता 
और दु:ख का स्वाद शआ्राता है। 


परद्रव्य का भ्रवलम्बन लेकर जो ज्ञान होता है, वह विशेषज्ञान है। 
भगवान की वाणी सुनकर जो ज्ञान हुआ वह इन्द्रियज्ञान है - विशेषज्ञान 
है; वह आत्मा का ज्ञान - अ्रती न्द्रियज्ञान - सामान्यज्ञान नहीं। ज्ञानी को 
आत्मा का ज्ञान हुआ है, उस सामान्यज्ञान को ज्ञानी अपना ज्ञान जानता 
है और पर को जानता हुआ इन्द्रियज्ञान जो श्रनेकाकाररूप परसत्तावलम्बी 
ज्ञान होता है, उसको अ्रपना ज्ञान मानता नहीं । जैसे परज्ञेय को अपना 
मानता नहीं, वैसे ही पर के ज्ञान को भी अपना ज्ञान मानता नहीं। 
जिसमें आनन्द का स्वाद आ्राता है, ऐसे आ्ात्मज्ञान को ही अ्रपना ज्ञान 
मानता है ॥१५॥ “ आत्मघर्म : मई १६७६, प्रृष्ठ २५ 


( ३०० ) 

प्रश्न :- भ्रात्मज्ञान हो जाने पर तो यह ब्नतादि राग है, ऐसा 
भासित हो जाता है; परन्तु प्रथम तो आत्मज्ञान जल्दी होता नहीं हँ न ? 
उत्तर :- जल्दी का क्‍या अर्थ? इसका श्रस्थास करना चाहिए कि 
राग क्या हैं ? आत्मा क्‍या है ? मैं त्रिकाल टिकनेवाली चीज कंसी हूँ ? 
इत्यादि अभ्यास करके, ज्ञान करके, राग से भिन्न आत्मा का अनभव 
करना - यह पहली वस्तु है । आत्मा को जाने बिना समस्त क्रियाकाण्ड 
व्यर्थ हैं। आत्मा अन्दर आनन्दस्वरूप भगवान चैतन्य का पूज प्रभ है । 
उसका ज्ञान न हो, अन्तर-दशशा का वेदन न हो, तब तक उसका क्रिया- 
ण्ड सब भूठा है। सम्यग्दशन प्राप्त करना दुलंभ है । भ्रतः सर्वप्रथम 

सम्यरदर्शन प्राप्त करने का प्रयत्त करना चाहिए ॥१९॥ 


- आत्मघ्म : अक्टूबर १६७८, पृष्ठ २४ 
( ३०१ ) 


प्रश्न :- अपने हो सत्‌ का ज्ञान करना क्‍यों महत्त्वपुर्ण -है; पर-सत्‌ 
का क्‍यों नहीं ? 


उत्तर :- अपनी अपेक्षा से श्रन्य सभी परद्रव्य असत्‌ हैं, स्वयं ही सत्‌ 
है। स्वयं ही अ्रपना ज्ञाता, ज्ञय और ज्ञानरूप सत्‌ है; अत्तः अपने ही सत्‌ 
का ज्ञान करना | अपने सत्‌ का ज्ञान करने से- अतीन्द्रिय श्रानन्द की 
भलक आये बिना नहीं, रहेगी यदि आनन्द न श्रवि तो समक लो कि 
हमने अपने सत्‌ का सच्चा,ज्ञान किया ही नहीं। मूल में तो अन्तर में 
भझुकना - रमणता करना ही सर्वे सिद्धान्त का सार है ॥२०॥ 
गन -आत्मंधर्म: मार्चे १६७९, प्रृष्ठ २५ 
( ३०२ ) 
प्रदन :- क्या खण्ड-खण्ड ज्ञान - इन्द्रियज्ञान भी संयोगरूप है ? 

: ' उत्तर :- हाँ, वास्तव में तो खण्ड-खण्ड ज्ञान भी त्रिकालीस्वभाव 
की अपेक्षा से संयोगरूप है। जैसे इच्द्रियाँ संयोगरूप हैं, वैसे वह भी 
संयोगरूप है। जिसप्रकार शरीर, ज्ञायक से अत्यन्त भिन्न है; उसीप्रकार 
खण्ड-खण्ड ज्ञान - इन्द्रियज्ञान भी ज्ञायक से भिन्न है, संयोगरूप है; 
स्वभावरूप नहीं ॥२१॥ ** . - अंत्मिधर्म : अक्टूबर १६७८, पृष्ठ २४ 


( ३०३ ) ह 
प्रइन :- क्या ज्ञानी की प्ररूपणा में असत्‌ की प्ररूपंणा भी आती 


उत्तर :- नहीं, ज्ञानी की वाणी में असत्‌ की प्ररूपणा नहीं आाती। 
ज्ञानी के अस्थिरता तो होती है, किन्तु उसकी प्ररूपणा में असत्‌ कथन 
नहीं आता | ज़्यवहार से निश्चय होता है, राग से लाभ होता है अथवा 
राग से घर्मं होता .है, एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कार्य कर सकता हूँ ८ 
ऐसी प्ररूपणा को असत्‌ प्ररूपणा कहते हैं ॥२२।॥। 

- आत्मघर्म : जुलाई १६७८, पृष्ठ २५ 

५ , ( ३०४ ) 
- अरश्न :-पंचास्तिकाय को अर्थी होकर सुने - इसका ज़्या अर्थ है ? 
उत्तर :- अर्थी होकर श्रर्थात्‌* सेवक होकर, दास होकर सुनना । 
जैसे किसी बड़े आदमी के पास याचक होकर मांगा जाता हूं; उसीप्रकार 
गुरु के पास पात्र शिष्य याचक होकर सुनता हैं। मैं भी कुछ जानता हे ८ 
इसप्रकार अभिमानपूर्वक नहीं सुनता, .किन्तु गरजमल्द होकर अपना हिंत 
करने के लिए सुनता है। अपने ज्ञान में पंचास्तिकाय को जानता हैं ८ 
निर्णय करता हैं ॥र२३॥ . आत्मघर्म : मार्च १६८०, पृष्ठ २४ 
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20 4 2 * (३०४ ) 
: . प्रश्न :- परसंत्तावलम्वी ज्ञान घुद्धात्मा का निर्णय करता है, वेया 
वह ज्ञान भी व्यर्थ है ? 
! ' उत्तर :- परोस्मुख ज्ञान से सविकल्प निर्णय होता है, वह वास्तव 
में शुद्धात्मा का निर्णय नहीं कहा जाता । स्वसन्मुख होकर निविकल्पता 
में जो निर्णय होता है, वही शुद्धात्मा का सच्चा निर्णय है ॥२४॥। 
ना ४. ' “-आत्मघम : जुलाई १६७६, पृष्ठ २१ 
(३०६ ) ॥ 
प्रश्न :- जो सविकल्प ज्ञान किनारे तक छे जाता है, उसको व्यर्थ 
क्यों कहा जाता है? 
उत्तर - सविकल्प ज्ञान से छुद्धात्मा का भ्रनुभव नहीं हीता। 
स्व-सन्मुख ज्ञान से शुद्धात्मा का स्वानुभवपूर्वेक निर्णय होता है ॥२५॥ 
ओ,  भ्रात्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २१ 
( ३०७ ) 
प्रश्त :- व्यवस्थित जानता ज्ञान का स्वभाव है क्या ? 


उत्तर :- आत्मा श्ञानस्वरूप है और उसकी केवलज्ञानादि पाँच 
प्रयोयें हैं। केवलश्ञान अ्रपने गुण के व्यवस्थित कार्य को जानता है। उसी 
प्रकार मतिज्ञांन भी, अपने गुण के व्यवस्थित कार्य को जानता है, पर के 
कार्य को भी व्यवस्थित जानता है। श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यावज्ञान 
भी अपने-अपने गुण के व्यवस्थित कार्य को तथा पर के कार्य को भी 
व्यवस्थित जानते हैं। व्यवस्थित जानना उनका स्वभाव है ! 


आत्मा श्रकेला ज्ञानस्वरूप है श्र्थात्‌ उसकी पर्याय, गुण और द्रव्य - 
बस, मात्र ज्ञाता ही हैं, फेरफार करनेवाले नहीं। अ्रपने में भी कोई फेर- 
फार करता नहीं है। जैसा व्यवस्थित कार्य होता है, वैसा जानता है। 
अ्रह्महा ! देखो तो सही ! वस्तु ही ऐसी है। अन्दर में तो खूब गम्भीरता 
से चलता है, परन्तु कथन में तो “ ““““पार६॥ मु 
-आत्मधरमम : अगस्त १६७६, पृष्ठ २६ 
हे (्‌ इ०८. ) ; 
प्रश्न :- वर्तसाल पर्याय में श्रधू रा ज्ञान है, उस अधूरे ज्ञान में पुरे 
आानस्वंभावः का ज्ञान-कंसे हो २. 
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उत्तर :- जैसे भ्रांख छोटी होने पर भी सारे शरीर को जान छेती 
है, उसीप्रकार पर्याय में ज्ञान का विकास श्रल्प होने पर भी यदि वह 
ज्ञान स्व-सन्मृख हो तो पूर्णज्ञानस्वरूपी शुद्धात्मा को स्व्रसंवेदन से जान लेता 
है। केवलज्ञान होने से पहले अपूर्णशञात में भी स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से पर्ण- 
ज्ञानस्वरूपी आ्रात्मा का निःसंदेह निर्णय होता है । 

जैसे शक्कर की अल्पमान्रा से सम्पूर्ण शक्कर के स्वाद का निर्णय 
हो जाता है, वैसे ही ज्ञान की अल्पपर्याय को अन्त ख करने पर उसमें 
पूर्ण ज्ञानस्वभाव का निर्णय हो जाता है । पूर्णन्षान होने पर ही पूर्ण आत्मा 
को जाना जाय - ऐसी वात नहीं है। यद्दि अपृर्णनज्षान -पूर्ण आत्मा को 
न जान सके, तो कभी भी; सम्यसज्ञान ही नहीं हो सके; इसलिए पअपूर्ण ज्ञान 
भी-स्वसन्मुख होकर पूर्ण- आत्मा को जान लेता है ॥२७॥। 

“- वीतराग-विज्ञान : सितम्बर १६८३, पृष्ठ २२ 
( ३०६.) 

प्रश्व :- उपयोग का पर से. हनन नहीं होता -- इसका क्या श्रर्थे ? 

- उत्तर :- प्रवचनसार गाथा १७२ में श्रलिंगग्रहण के नौवें बोल में 
उपयोग का पर से हनन नहीं होता - ऐसी बात आई है हनन श्रर्थात्‌ 
नाश। मनि को चारित्रदशा होती है और वे स्वगे में जाते. हैं, वहाँ 
चारित्रदशा तो नाश को प्राप्त हो जाती है तो-भी स्व के लक्ष से जो 
उपयोग हुआ है, वह नाश-नहों होता-। .स्ंव के “लक्ष से उपयोग हुआ है । 
बह तो भअग्रतिहत हुआ है - नाश नहों होता ॥२८॥ 

, -- आत्मवर्म : सितम्वर १६७८, प्रृष्ठ २६ 


जाओ, ५ वार 





सम्यग्जान बिना तेरा जनम अका रथ. जाय ॥दका। 
अपने सुख में मगन रहंत नहिं, पर .की लेत वलाय। 
सोख सुगुरुकी एक न माने; भव॑-भव मे दुःख पाय ॥१॥ 
ज्यों कपि आप काठ लीला करि, प्रान तजे बिललाय | 
' ज्यों निज मख करि जाल मकरिया, आप मर उलकाय ॥२॥ 
“कठिन कमाायो सव घन ज्वारी, छिन में “देत गमाय | 
जैसे रतन पायके भोंदू, बिलखे आप गमाय ॥रे॥ 
देव-शास्त्र-गुरु को निहच करि, मिथ्यामत्त म॒ति ध्याय। 
सुरपति बाँछा .राखत ..याकी, ऐसी चर परजाय॥श॥ 





(3) 


सम्यक्चारित्र 


( ३१०) 
प्रश्न :- धर्म क्या है ? श्रर्थात्‌ साक्षात्‌ मोक्षमार्ग क्‍या है ? 
उत्तर :- 'चारित्तं खलु धम्मो' श्रर्थात्‌ चारित्र वास्तव में धर्म हे, 
वही साक्षात्‌ मोंक्षमा्गं हैं ॥१॥ -आत्मधर्म : श्रक्टूवर १६७६, पृष्ठ २३ 
(३२११ ) 
प्रश्न :- चारिन का श्रथे. क्या है ? 
उत्तर :-शुद्ध-ज्ञानस्वरूप श्रात्मा में. चरना - प्रवर्तन करना सो 
चारित्र है ॥२॥ - आत्मघर्म : अक्टूबर १६७६, पृष्ठ २३ 
ह ( ३१२ ) 
' प्रश्न :- ऐसे चारित्र के लिए अथम क्या करना चाहिए ? 
उत्तर :- चारित्र के लिए प्रथम तो स्व-पर के यथार्थ स्वरूप का 
निवच॒य करना चाहिए, क्योंकि उसमें एकाग्र होना हैं। वस्तु के स्वरूप 
का निश्चय किए विना उसमें स्थिर कंसे होगा ? इसलिए- प्रथम जिसमें 
स्थिर होना है ,उस वस्तु के स्वरूप का निकचय करना चाहिए ॥३॥। 
- शभ्रात्मघर्म : अक्टूबर १६७६, पृष्ठ २३ 
(३१३) 
प्रश्न :- 'चारित्तं खलु धम्मो” चारित्र वास्तव में धर्म हैँ - ऐसा 
कहा, उस चारित्र का स्वरूप क्यों है श्रौर उसकी प्राप्ति के लिए प्रथम 
क्या करना चाहिए ? । 
उत्तर :- शुद्धज्ञानस्वरूप भ्रात्मा में चरना-प्रवर्तता, वह चारित्र 
है। चारित्र के लिए प्रथम तो स्व-पर के यथार्थस्वरूप का निश्चय करना 
चाहिए; क्योंकि जिसमें एकाग्र होता है, उस वस्तु के स्वरूप का निरचय 
किये बिना उसमें स्थिर केसे होगा ? श्रतः जिसमें स्थिर होना हो, उस 
वस्तु के स्वरूप का प्रथम ही निश्चय करना चाहिए ॥४॥॥ 
* आ्रात्मघर्म : अगस्त १६८२, पृष्ठ २४ 
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न व ( ३१४ ) 

प्रश्न :- वस्तु के स्वरूप का निश्चय किसप्रकार करना चाहिए ?.. 
.. ऊत्तर :- इस जगत में मैं स्वभाव से ज्ञायक ही हूँ। मेरे से भिन्न 
जगत के समस्त जड़-चेतन पंदार्थ मेरे शेय हैं। विश्व'के पंदार्थों के साथ 
जेय-ज्ञायक॑ सम्बन्ध के अंतिरिकत अन्य कोई सम्बन्ध मेरा नहीं है। कोई 
भी पदार्थ मेरा नहीं और मैं किसी के कार्य का कर्त्ता नहीं । प्रत्येक पदार्थ 
अपने स्वभावसामर्थ्य से, ही. उत्पाद-व्यय-प्नौव्यस्वरूप से परिणमित हो 
रहा है, उसके साथ मेरा कोई भी सम्बन्ध नहीं है। जो जीव ऐसा निर्णय 
करता है, वही पर के साथ का सम्बन्ध तोड़कर निजस्वरूप में. उपयोग 
को जोड़ता है और उसे ही स्वरूप में चरणरूप चारित्र होता है। इसप्रकार 
चारित्र के लिए प्रथम वस्तुस्वरूप का निर्णय करना चाहिए ॥॥ 
का - 7 भात्मधर्म : अगस्त १६८२, पृष्ठ २४ 

न मम 
प्रश्न :- ऐसा समभने पर तो कोई जीव व्रत और _ त्याग करेगा 
ही नहीं ? ह पा ; ः 
उत्तर :- कौन त्याग करता है .और किसका त्याग करता है ? 
परवस्तु का तो ग्रहण-त्याग कोई जीव - कर ही नहीं सकता, मात्र अपने 

विकार का ही त्याग किया जा सकता है ॥६॥ | 
- आत्मघम : जून १६८२, पृष्ठ २४ 

( ३१६ ).' 
प्रश्न :- विकार का. त्याग कौन कर सकता है ? 

उत्तर :- जिसको विकार से -भिन्न स्वभाव की प्रतीति हुई हो, 
वही जीव विकार का त्याग कर सकता है। राग से भिन्न आात्मस्वभाव 
को जाने बिना राग का त्याग कैसे करेगा ? सम्यग्दर्शन द्वारा राग से 
भिन्न स्वभाव की श्रद्धा करने के पद्चात्‌ ही राग का यथार्थरूप से त्याग 
हों संकता है। जो जीव अपने शुद्धस्वभाव को तो जानता- नहीं है और 
राग के साथ एकत्व मानता है, वेह जीव राग का त्याग नहीं कर सकता; 
इसलिंए इसे समभने के बाद ही सच्चा त्याग हों सकता है। सच्चा त्याग 
तो सम्यग्हष्टि ही कर सकता है। मिथ्यादृष्टि को तो किसका त्याग 
करें और किसको ग्रहण करें - इसका भानं ही नहीं है, अतः उसका त्याय 
सच्चा नहीं होता ॥७॥। 4 >आत्मधर्म : जून १६८२, पृष्ठ २४ 
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( 3११७ ) 
,. प्रत्न :- पदार्थ के स्वरूप का निर्णय करनेवाला जोव कसा 
होताहै? हे 
उत्तर :- वह जीव अपने आत्मा को कृतनिश्चय, निष्क्रिय तथा 
निर्भोग देखता है। उसे स्व-पर के स्वरूप सम्बन्धी सन्देह दूर हो गया 
है | परद्रव्य की किसी भी क्रिया को वह आत्मा की नहीं मानता तथा 
अपने श्रात्मा को परद्रव्य में प्रवुत्तिरूप क्रिया से रहित -निष्किय देखता 
है; परद्रव्य के उपभोग रहित निर्भोग देखता है। ऐसे अपने स्वरूप को 
देखता हुआ वह जीव सदेह तथा व्यग्रता रहित होता हुआ निजस्वरूप में 
एकाग्र होता है| . निजस्वरूप की धुन का धुनी होकर उसमें स्थिर होता 
हैं। इसप्रकार वस्तुस्वरूप का निर्णय करनेवाले को ही चारित्र होता है ॥4॥ 
- आत्मघर्म : श्रक्टत्नर १६७६, पृष्ठ र४ 
( रे१८ ) 
प्रश्न :- मोक्षमार्ग की साधक मुनिदशा किसे होती है ? 
' उत्तर :- उपरोक्‍तानुसार वस्तुस्वरूप का निश्चय करके उसमें जो 
एकाग्र होता है, उसीको श्रामण्य होता है ॥६॥ 
ह - भ्ात्मधर्म : अ्रक्टूबर १६७६, पृप्ठ २४ 
( ३१६ ) 
प्रश्न :- श्रामण्य का दूसरा नाम नया है ? 
उत्तर :- श्रामण्य का दूसरा. नाम है मोक्षमार्ग । जहाँ मोक्षमार्ग है 
वहीं श्रामण्य है । जिसे मोक्षमार्ग नहीं है, उसे श्रामण्य भी नहीं है ॥१०॥ 
- आत्मधर्म : अक्टवर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ३२० ) | 
प्रश्त :- मुनिराज तो महात्रतादि पालते हैं, उन्हें श्रात्वभाव क्‍यों 
कहा है ? वे तो चारित्र हैं ? 
उत्तर :- घवला भाग १ और १२ में झ्राता है कि म॒नि पंच महाव्रत 
को .'भुविति' अर्थात्‌ भोगते हैं, परन्तु पंच महान्रत को करते हैं अथवा-पालते 
हैं - ऐसा नहीं कहा । जैसे जगत्‌ के जीव अशुभराग को भोगते हैं, वैसे ही 
मुनि: भी शुभरागं को भोगते हैं। समयसारादि भअध्यात्मशास्त्रों में तो ऐसा 


लेख आता ही है, परन्तु व्यवहार के प्रन्थ घवला में भो मनि पंच महाव्रत 
के शुभराग को भोगते हैं + ऐसा कहा है । 


संम्यक्चा रित्र. [ ११६ 


कम्बल या गलीचा आदि पर छुपा हुआ सिंह किसी को मार नहीं 
सकता, वह तो कथनमात्र ही सिंह है। उसीप्रकार अन्तर्ज॑ल्पन्वाह्यजल्प 
वाह्मयक्रियारूप चारित्र है, वह कथनमात्र चारित्र है, सच्चा चारित्र 
नहीं है; कारण कि वह श्रात्मद्रव्य के स्वभावरूप नहीं है, पुद्गलद्गव्य के 
स्वभावरूप होने से वह कम के उदय का. कार्य है। भले ही श्रशुभ से बचने 
के. लिए शुभ होता है; परन्तु है तो वह बन्धच का ही कारण, मोक्ष का 
कारण तो है नहीं ॥१ १॥ - आत्मधर्म : जून १९७८, पृष्ठ २६ 

( ३२१ ) 

:.. ॥ प्रश्न - अभेदस्वरूप आत्मा की अनुभूति हो जाने के वाद-ब्रतादि 
करने से क्या लाभ ? 

उत्तर :- शुद्धात्मा का अनुभव होने के बाद पंचम्‌-षण्ठम्‌ ग्रुण- 
स्थानों में उस-उस प्रकार का राग भूमिकानुसार आये बिता रहता नहीं | 
यह शुभराग बन्ध का ही कारण है और हेय है - ऐसा ज्ञानी जानता है। 
शुद्धता की वृद्धि अनुसार कषाय घटती जाती होने के कारण ब्रतादि का 
शुभराग आए बिना रहता ही नहीं - ऐसा ही स्वभाव है ॥१२॥ 

- आत्मघमे : अ्रगस्त १६७८, पृष्ठ २६ 
3 .' ६ ई२२ ) 
' प्रश्न :- ब्रत-तप श्रादि संव विकल्प हैं तो इन्हें करना या नहीं ? 

उत्तर :- करने न करने की बात, नहीं । सम्यग्दशेन के बाद पाँचव 
गुणस्थान में वे विकल्प आते हैं, वे शुभ राग हैं, धर्म नहीं; ऐसा ज्ञानी 
जोनंते हैं। मिथ्याहष्टि को ऐसे विकल्प आने पर शुभराग से पुण्य बँंबता 
है -- पंर वहं उस राग से धर्म मानता है, उसे अपना स्वरूप मानता है 
अतः मिंथ्यात्व भी बंधता हैं। शुभ छोड़कर अशुभ में जाने की बात नहीं 
है, परन्तु शुभराग भ्रपता स्वरूप नहीं - ऐसा जोनकर शुद्धता प्रगट करने 
की बात है ॥१३॥ क ' - आत्मघर्म: मई १६७७, पृष्ठ २५ 

। ( ३१२३ ) । 

प्रश्न :-- सच्चा समताभाव किसे होता है ? ु 

उत्तर :- स्व-पर तत्त्व भिन्न-भिन्न . हैं - ऐसा स्वतन्त्र वस्तुस्वरूप 
समझे नहीं और वस्तु को पराघीन .माने, .उसे. सच्चा समताभाव नहीं हो 
सकता । वस्तुस्वरूप को पराधीन. मानने की मान्यंता.में ही अन्तत्त विपम- 
भाव पड़ा है । भले बाहर से कीघी न दिखाई पड़ और मेन्दकपाय रखता 
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हो, तथापि जहाँ वस्तुस्वरूप का भान नहीं है, वहाँ समता का अंश भी 
नहीं होता। आत्मा के ज्ञानस्वभाव का अनादर ही महान विषमभाव है । 
प्रत्येक तत्त्व स्वृतन्त्र है, कोई किसी के आधीन नहीं । मेरा स्वभाव त्तो 
मात्र सबको जानने का है - इसप्रकार वस्तु-स्वातन्त्रय को जानकर अ्रपने 

ज्ञानस्वभाव का आदर करना ही सच्चा समभाव है ॥१४॥ 
- वीतराग-विज्ञान : नवम्बर १६८३, पृष्ठ २५-२६ 

( ३२४ ) 
प्रश्न :- इस घ्म में कहीं त्याग या ग्रहण करने की वात तो आई 
ही नहीं ? 

उत्तर :- इसमें ही यथा ग्रहण-त्याग की बात आा जाती है। 
ग्रहण या त्याग किसी वाह्मवस्तु का तो हो नहीं सकता, वह तो अन्तर में 
ही होता है । बाह्मयवस्तु को ग्रहण-त्याग कर सकने की मान्यता तो अ्रधर्मे 
है । भरे ही ऐसी मान्यतावाला जीव हरितकाय का त्यागी हो और 
भगवान के नाम का जप करता हो, तथापि वह अ्रधर्मी है। मैं परवस्तु 
का ग्रहण-त्याग कर सकता हूँ श्रथवा राग व मंदकषाय से मुझे घम्मे 
होगा - ऐसी विपरीत मान्यता का त्याग और जड़ एवं विकार से भिन्न 
न्तर में अपना स्वभाव पूर्ण ज्ञायकमूर्ति है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता 
का ग्रहण' ही धर्म है। श्रद्धा में पूर्णस्वभाव का ग्रहण और अपुर्णता का 
त्याग धमम है ॥१५॥ - बीतराग-विज्ञान : फरवरी १६८४, पृष्ठ २४-२५ 


( ३२५ ) 
प्रश्न :- क्या त्याग धर्मे नहीं है ? 
उत्तर :- सम्यग्दशनपूर्वक जितने अंश में वीतरागभाव प्रगट हुआ, 
उतने अंश में कषाय का त्याग हुआ । सम्यसंदशनादि अस्तिरूप धर्म हैं 
ओर मिथ्यात्व व कषाय का त्याग नास्तिरूप धर्म है। सम्यग्दशेन रहित 
त्याग धर्म नहीं हैं, यदि भन्दकणाय हो तो .पुण्यबन्ध है ॥१६॥ 
| , + वीततराग्र-विज्ञान : जनवरी १६८४, प्रेष्ठ २८ 
३२६ ) 
प्रश्न :- धर्म और अ्धर्म काआधार किस .पर है? 
उत्तर_:- एक तरफ संयोग और दूसरी तरफ स्वभाव - दोनों एक 
ही समय हैं। वहाँ: दृष्टि किस पर पड़ी' है-- इस पर धंमे-अधर्म का 
आधार है। संयोग पर ' दृष्टि है तो.श्रधर्म होता' है और स्वभाव प्र दृष्टि 
है तो घममं होता हैं ॥१७॥ - वीत राग-विज्ञान : जनवरी १६८४, एष्ठ २८ 
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(३२६ ) 

प्रश्न :-- धर्म का श्राचरण क्‍या है ? 
उत्तर -- स्वभाव के साथ सम्बन्ध जोड़ना और पर के साथ सम्बन्ध 
तोड़ना श्रर्थात्‌ जेसा अपना स्वभाव है, वेसा जानकर श्रद्धा-ज्ञान में 
स्वीकार करना दशंन व ज्ञान का आचरण है, तत्परचात्‌ उसी स्वभाव में 
उपयोग की एक ग्रता करना चारित्र का आचरण है। इसी आचरण से 

धर्म होता है, अन्य कोई घर्मं का आचरण नहीं है ॥१८॥। 

- वीतराग-विज्ञान : जनवरी १६८४, पृष्ठ २६ 

( ३२८ ) 


प्रश्न :- सामायिक कितने प्रकार की है ? उनमें से चतुर्थ गुणस्थान 
में कौन-कौन सी है? 


उत्तर :- सामायिक चार प्रकार की है। ज्ञान सामायिक, दर्शन 
सामायिक, देशविरत सामायिक और सर्वविरत सामायिक। अ्रपने पूर्ण 
ज्ञानस्वभाव का आदर करेना और विकार का आदर नहीं करना ज्ञान- 
दर्शनरूप सामायिक है। पहले मिथ्यात्व के कारण ऐसा भानता था कि 
पुण्य भला और पाप बुरा', अमुक से लाभ और श्रमुक से हानि, तब 
श्रद्धाओऔर ज्ञान में विषमभाव था। अब कोई भी परपदार्थ मुक्के लाभ- 
हानिकारक नहीं, पुण्य-पाप दोनों ही मेरे स्वरूप नहीं - ऐसी स्वभावाश्रित 
सम्यक्‌ श्रद्धा होने पर ज्ञान-दर्शन में समभाव प्रकट होना श्रद्धा-ज्ञानरूप 
सामायिक है। यह सामायिक आरम्भ-परिग्रह में रहचेवाले सम्यग्हष्टि के 
भी होती है श्ौर सदा विद्यमान है, मात्र दो घड़ी की ही नहीं । स्वभाव 
की अधिक लीनता होने पर देशविरतिरूप सामायिक श्रावक को श्रौर 
विशेष अधिक लीनता होने पर सर्वविरतिरूप सामायिक मुनिदश्ञा में 
होती है ॥१६९॥ - वीतराग-विज्ञान : दिसम्बर १६८२३, पृष्ठ २७ 
| ( ३२६ ) 
प्रश्त :- क्या अ्रकेला चारित्र ही ध्यानं है अथवा सम्यर्दर्शन- 
सम्यग्ज्ञान भी ध्यान के प्रकार हैं ? 


उत्तर :- घुद्धात्मस्वभाव की श्रद्धा केरना भी परमात्मस्वभाव का 
ही ध्यान है। सम्यग्दर्शन भी स्वरूप- की ही एकाग्रता है और सम्यग्ज्ञान 
भी ध्यान ही है तथा सम्यक्चा रित्र भी ध्यान है। यह तीनों स्वाश्नय की 
एकाग्रतारूप ध्यान के ही प्रकार हैं और ध्यान से ही प्रगठ होते हैं। राग 
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की एकाग्रता छोड़कर स्वरूप की एकाग्रता करना ही सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र है। अकेले ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता करते ही रागादि की चिन्ता 
छूढ जाती है, वही एकाग्रता चिनन्‍्ता-निरोघरूप ध्यान है और वही 
मोक्षमार्ग ॥२०॥ - वीतराग-विज्ञान : फरवरी १६५४, प्रृष्ठ २४ 
4 कर ( ३३० ) 
;४ , प्रश्न :- ध्यान पर्याय को करथ्थंचित्‌ भिन्न क्यों कहा है ? 

उत्तर :- समयंसार गाथा ३२० में जयसेनाचार्य ने ध्यान को 
क्रथेंचित्‌ भिन्न कहा है। उंसका अर्थ 'पर' की अपेक्षा से ध्यान पर्याय 
वह स्वयं की है, इसलिए अभिन्न है और शाइवत्‌ ध्ू व द्रव्य की अपेक्षा 
से ध्यान पर्याय विनाशीक होने से भिन्न है । 

वास्तव में तो द्रव्य और पर्याय दोनों भिन्न हैं ॥२१॥ 

- आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 


( ३३१ ) 
प्रश्न *- पिण्डस्थ, पदस्थ, रूपस्थ, रूपात्तीत - ऐसे धर्मेध्यान के 
चार प्रकार हैं, उनमें कितने सविकल्प हैं और कितने निविकल्प हैं ? 


उत्तरः- प्रमाथ से तो चारों ही प्रकार के घर्मेध्यान निविकल्प 
हैं, क्योंकि जेब विकल्प छूटकर उपयोग स्व में स्थिर हो तभी वास्तविकः 
घमध्यान कहा जाय । प्रथम पिण्डस्थ अर्थात देह में स्थित शुद्ध श्रात्मा; 
पदस्थ अंर्थातूं शब्दे के वाच्यरूप शुद्ध आत्मा; रूपस्थ श्र्था_ अरिहन्त 
सर्वज्देव; तथा रूंप्रातीत,श्रर्थात्‌ देहातीत सिद्ध परमात्मा - इन चार 
प्रकोर के स्वरूप का- अनेक विधि चिन्तवन - भ्रन्य स्थल विकल्पों में से 
छूटकर, मंन॑-के एकाम्र करने के समय आवे, उसे व्यवहार घर्मध्यान कहते 
हैं। पश्चांत्‌ वह विकल्‍प भी छूटकर निजस्वरूप में उपयोग जमे तब 
वास्तविक धर्मध्यान कहा जाय। 

इस भाँति चार प्रकार के सविकल्प चिन्तवन को व्यवहार से 
धमध्यान कहा, परमाथथ धर्मध्यान तो" निविकल्प है।. परमार्थ घर्मध्यान 
वीतराग है भौर वही: मोक्ष का साघक है ।॥२२॥। 

- आत्मघम : सितम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 

ह ( २३२२ ) 

प्रश्न :- परमात्मप्रकाश' में परमात्मा के ध्यान करने को. धर्म: 
ध्यान-कहा है - वह कैसे 
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उत्तर :- परमौत्मो का ध्योन॑ करने को कहकर अपने ही भ्रां्त्मी 
के ध्यान करने को कहा है, अपने से भिन्न परमात्मा के। नहीं । परमात्मा 
के समान ही अपना स्वभाव परिपूर्ण रागादिं रहिंत है, उसको पहिचांनकर 
उसका ही ध्यान करना - यही परमार्थे से परमात्मा का ध्यान है। इसके 
अतिरिबंत अरहन्त व सिद्ध का लेक्ष करना सच्चा धर्मध्यान नहीं है, किन्तु 
राग है और परमा्थ से राग तो भात्तेंघ्यान हैं; श्रत: उंससे कभी भी 
धर्मध्यान नहीं हों सकता ॥ २३॥ . +आत्मघर्म : मार्च १६८३, पृष्ठ २५ 
( रे३३ ) 
प्रश्न :- स्थिरता (चौरित्र) को निकट का उपाय क्‍यों कहा ? 
उत्तर :- क्योंकि सम्यग्दर्शन-ज्ञान भी मोक्ष का उपाय है, परन्तु 
सम्यंग्दर्शन-ज्ञांनपूर्वेक स्थिरतों मोक्ष का साक्षात उपाय है। इसीकारण 
स्थिरता को मोक्ष का निकट का उपाय कहा। सम्यग्दर्शन-ज्ञान के' 
पर॑ंचांत्‌ भी स्वरूप में स्थिरता के बिना मोक्ष प्राप्त नहीं होता ॥२४॥ 
- वीतराग-विज्ञान : अप्रेल १६८४, पृष्ठ २७' 
( रे३ें४ ) 
प्रईने :- स्वामीकार्तिकेयॉनुप्रेक्षा में कहा हैं कि जिंनवचन की' 
भावना के लिएं इन भावनाओं की रचना की हूं - इसका क्यों अर्थ है ? 
उत्तर :- पहले 'जिनवर्चन क्या है - यहः निर्णय करना पड़े गा । 
जिनवचन में कहे गंए द्रव्य-गुण-पर्याय + इन तीनों का स्वरूंप॑ जेसा है, 
वेसा समर्कर और प्रतीतिं करके घर्मी जीव इंन भावनाओं को भारता 
हैं; उसमें उसको वीतरागों श्रद्धा, वीतरागी ज्ञान और वीतरागी श्राननंदः 
का अंश प्रगंट- होता है। जिनवच॑न की भावना के अर्थ ये भांवनाएँ.रची' 
हैं अर्थात्‌: जिंनवचनानूसार वस्तुस्वरूप' का भान जिसे हुआ हो,. उसे ही' 
के भावनाएँ होती हैं । जिनवचने से विरुद्ध कहनेवाले कुदेव,-कुग्ुंरु, कुशास्त्र 
को' जो मानता हो; उसको. वॉरह भावनाओं का चिन्तेवन सच्चा नहीं 
होता-।' सम्यग्दर्शन विना भावनाएँ यथार्थ नहीं होती ॥२५॥ 
' # वीतराग-विज्ञान : जनेवरी १६८४ पृष्ठ २८ 
(३३५ ) 
- प्र :- संस रभावना का अर्थक्‍्या संसार की भावना करंना है? 
उत्तरे : नहीं; संसो रभांवना:में संसार की भावना या. रुचि नहीं 
हैं; रुचि और भांवना-तों' स्वभांव'की ही है। धर्मो जीव अपने स्वभाव 
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की दृष्टि रखकर संसार का स्वरूप चिन्तवन करके वैराग्य की वृद्धि 
करता है, इसका नाम संसारभावना है। अन्ततेत्त्व के भान विना द्वादश- 
भावना यथार्थ नहीं होतो ॥२६॥ 
- वीतराग-विज्ञान : जनवरी १६८४, पृष्ठ २८ 
( ३३६ ) 
प्रश्न :- मोक्ष का कारण समभाव है। वह समभाव करें तो मोक्ष 
होगा न ? 3 
उत्तर :- समभाव श्रर्थात्‌ वीतरागता । यह वीतरागता द्रव्य को 
पकड़े तब हो । द्रव्य के श्राश्रय बिना वीतरागता नहीं होती । समभाव 
का कारण वीतरागर्वभावी भगवान श्रात्मा है, उसका आश्रय करने और 
पर का श्राश्रय छोड़ने से मोक्ष होता है। यह श्रति संक्षिप्त कथन है ॥२७॥ 
ह - आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ २० 
( ३३७ ) 
प्रशंत :- त्याग जैनधर्म है कि नहीं ? 
॥ उत्तर :-सम्यरदर्शनपूर्वक जितने अंश में वीतराग भाव प्रकट हो, 
उतने अभ्रंश में कषाय का जो त्याग होता है, उसे घर्म कहते हैं। 
सम्यग्दर्शनादि अ्रस्तिरूप धर्म है और उसीसमय मिथ्यात्व और कपाय 
का त्याग, वह नास्तिरूप घर्मं है। किसी भी दशा में सम्यकत्व रहित 
त्याग से धर्म नहीं होता, यदि मन्दकषाय हो तो पुण्य होता है ॥२८॥ 
ध् -आत्मघर्म : अ्रप्रेल १६८२, पृष्ठ २५ 
( रेरे८ ) 
' प्रश्न :- आत्मा की क्षमा कंसे होती है ? 
उत्तर :- अनन्तगुणमय-ज्ञानानन्दमय आत्मा का स्वरूप पहचानने 
से आत्मा की क्षमा होती है। आत्मा में कोई विभाव नहीं - वह तो 
क्षमा का सागर, शान्ति का सागर है| यद्यपि भ्रनन्‍्तकाल में अनन्तभाव 
हुए, निक्ृष्ट से निक्षष्ट भाव भी हुए, तथापि, भ्रात्मा तो क्षमा का भण्डार - 
हैं - उसे पहचानने से ही सच्ची क्षमा होती है ॥२६॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६८१, पृष्ठ २० 
है ( ३३६ ) 
प्रश्न :- अहिसा को परमधर्म कहा है, उसका अर्थ क्या ? 
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कं उत्तर :- परजीवों की दया का भाव तो राग है और राग से स्व 
की हिंसा होती है तथा राग्र से लाभ मानने में चैतन्य प्रभु का अनादर 
है। जिस अहिसा को परम घर्म कहा है; वह तो आत्मा की पर्याय में 
रागादि की उत्पत्ति ही न होवे - वह है, वही वीतरागी अहिंसा घर्म 
है। पुरुषार्थ सिद्यायुपाय गाथा ४४ में कहा कि आत्मा में रागादि की 
श्रनुत्पत्ति ही अहिंसा और उनकी उत्पत्ति होना ही हिंसा है। ऐसी वात 
पात्र जीव के विना किसे रुचे ? ॥३०॥ 


“आत्मघमें : जुलाई १६८०, पृष्ठ २२-२३ 








धघन-धन जेनी साधु अबाधित ७०००००७० ०७०० | 
घन-धन जेंनी साधु अवाधित, तत्त्वज्ञान विलासी हो ॥टेका। 


दर्शन-बोधमयी निजमूरति, जिनको अपनी भासी हो। 
त्यागी अ्रन्य समस्त वस्तु में, अहंबुद्धि दुःखदासी हो ॥१॥ 


. जिन अशुभोपयोग की परिणति, सत्ता सहित विनाशी हो । 
हेय कदाच शुभोपयोग तो, तहेँ भी रहत उदासी हो ॥२॥ 


छेदत जे श्रनादि दुःखदायक, ढुविधि वन्ध की फाँसी हो । 
मोह-क्षोभ-रहित जिन परिणत्ति, विमल मयंककला-सी हो ॥श॥ 
विषय-चाह-दव दाह खुजावन, साम्यसुधारस रासी हो | ' 
'झागचन्द' ज्ञानानन्दी पद, साधत सदा हुलासी हो ॥४॥ 
- कविवर पण्डित श्री भागचन्दजी छाजेड़ 
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मोक्षमार्ग 


( ३४० ) 
प्रश्न :- मोक्षमार्ग तो दो प्रकांर का है न ? 


उत्तर :- मोक्षमार्ग दो प्रकार का है - एक व्यवहार और दूसरा 
निश्चय । निश्च य तो साक्षात्‌ मोक्षमार्ग है, व्यवहार परम्परा है। श्रथवा 
सविकल्प-निविकल्प के भेद से निश्चय मोक्षमार्ग भी दो प्रकार का हैं-।' 
मैं भ्रनन्तज्ञान स्वरूप हूँ, शुद्ध हूँ, एक हूँ, अखण्ड हूँ, भ्र्‌ व हूँ - ऐसा चिन्तवन 
सबविकल्प निश्चय मोक्षमार्ग है शौर उसे साघक कहा है तथा सविकल्प 
चिन्तवन छूटकर निविकल्प आत्म अनुभव होना निश्चय मोक्षमार्ग है 
झौर वह साध्य है । 

'रहस्यपूर्ण चिटृठी' में कहा है कि प्रथम "मैं शुद्ध हे आदि 
चिन्तवन से श्रात्मा में अहंपना घारण करता है, तत्पश्चात्‌ वह 
विकल्‍प भी छूटकर निविकल्प होता है। इस रीति से. सव्रिकल्प 
चिन्तवन को - सविकल्प निश्चय सोक्षमा्गं को साधक कहा और 
निविकल्प ध्यान को - निविकल्प निरचय मोक्षमार्ग को साध्य: 
कहा है । | 

.जैसे देव-गुरु-शास्त्र की राग्रमिश्वित श्रद्धा को व्यवहार सम्यक्‍्त्व 
कहा है। किन्तु वह सम्यक्त्व है नहीं - है तो वह राग, परन्तु सम्यकत्वा 
का आरोप करके उसे व्यवहार सम्यग्दशन कह दिया है। वंसे हीं! यहाँ 
निरचय मोक्षमार्ग का आरोप करके सविकल्प चिन्तवन को सबविकल्पः 
मोक्षमा्गं कहा है। स्व के श्राश्नय का विकरप है; इसलिए उसे साधक 
कहा हैं। यहाँ विकल्प है तो बन्ध का ही कारण, . तथापि निश्चय का 
आ्रारोप करके उसे साधक कहा है । "मैं शुद्ध हैं श्रादि निश्चय के सविकल्पा 
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चिन्ततेंत को - निश्वयनय का पक्ष कहा है न! उसीप्रकार यहाँ भी 
झ्रारोपित कथन किया गया है॥९१॥। 


85 2 3 “- आत्मघर्म : अप्रल १६७७, पृष्ठ २६ 


.... (३४१ ) 

प्रश्न :- क्या द्रव्यलिंग मोक्ष का कारण नहीं है ? 

उत्तर :- शास्त्रज्ञान द्रव्यलिंग है, - नवतत्त्व की भेदवाली श्रद्धा तथा 
छह जीवनिकाय का चारित्र भी द्रव्यलिंग है, शास्त्र का विकल्प और 
पंच महात्रतादि का विकल्‍प भी द्रव्यलिंग-है, तदुपरान्त शरीर का नग्नत्व 
भी द्रव्यलिग है।इस द्रव्यलिंग में सन्‍्त रुके नहीं और भावलिंगरूप 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र का सेवन करके मोक्षमार्ग और मोक्ष को प्राप्त किया । 
यदि द्रव्यलिंग मोक्ष का कारण होता तो उसे छोड़कर सनन्‍्तजन अ्रन्दर 
आत्मा के श्राश्नय में क्‍यों जाते ? जिस श्रद्धा-ज्ञान को चेतन्यप्रभ का 
आश्रय नहीं है - वह श्रद्धा-ज्ञान द्रव्यलिंग है, शरीर-भ्राश्वित है; परद्वव्य 
है, स्वद्रव्य नहीं ॥२॥॥ - आत्मधर्म : जून १६७८, पृष्ठ २५ 


(कद ७ » ५.३ ( ३४२ ) 
प्रश्व :- बन्ध का कारण परद्रव्य और मोक्ष का कारण स्वद्वव्य 
नै 
उत्तर :- बन्ध का कारण परद्रव्य नहीं है, क्‍योंकि परद्रव्य तो 
सदा विद्यमान है । यदि वह बन्ध का कारण हो तो निर्वबध दशा कभी 
प्राप्त नहीं हो सकती । वास्तव में परद्वव्य के प्रति स्वामित्व भाव ही वन्ध 
का कारण हूं स्वद्रव्य भी श्रनादि से ही है, तथापि मोक्ष आजतक नहीं 
हुआ, अतः स्वद्रव्य में स्वामित्व भाव होना मोक्ष का कारण है। स्वद्रव्य 
में स्वामित्व हो जाने पर यद्यपि परद्रव्य विद्यमान है, तथापि वह वन्ध 
का कारण हूँ नहीं, उससे बन्ध नहीं होता । श्रतः सिद्ध हुआ कि स्वद्रव्य 
में स्वामित्व मोक्ष का और परद्वेव्य में स्वामित्व बन्ध का कांरण हैं ॥३॥ 
“ श्रात्मधर्म : सितम्बर १६७८, पृष्ठ २५ 
| ( ३४३ ) 
प्रश्न :- मोक्ष का कारण परमपारिणामिक भाव हैँ या क्षायिक- 
भाव ? 
“उत्तर :- वास्तव में तो परमपारिणामिकभाव ही मोक्ष का कारण. 
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है, किन्तु पर्याम्र:से.कथन करना हो तो क्षायिक, उपशम, क्षयोपशम को 
भी मोक्ष का कारण कहा जाता हैं ॥४॥ ह 
- आत्मधर्म : मार्च १६८०, पृष्ठ २४ 
( ३४४ ) 
प्रश्न :- मार्ग की यथार्थ विधि का क्रम क्‍या है ? 
उत्तर -- आत्मा अचिन्त्य सामथ्यंवाला है, उसमें भ्रनन्‍्त ग्रुणस्वभाव 
हैं, उसकी रुचि हुए बिना उपयोग पर में से पलटकर स्व में झा सकता 
नहीं । पाप भावों की रुचि में जो जीव पड़ा है, उसकी तो यहाँ चर्चा ही 
नहीं है; यहाँ तो पुण्य की रुचिवाला बाह्य त्याग करे, तप-शील-संयम 
पालन करे, द्रव्यलिग यथाविधि घारण करे; तथापि जहाँ तक पर की 
रुचि अन्तर में पड़ी हैँ, वहाँ तक उपयोग पर की ओर से पलटकर स्व- 
स्वभाव की ओर नहीं श्रा सकता । इसलिए पर की रुचि की दिशा बदलने 
पर ही उपयोग पर से हटकर स्व में श्रा सकता है। मार्ग की यथार्थ विधि 
का यही क्रम है ॥श॥। - आत्मघर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २३ 
( ३४५ ) 
प्रश्न :- प्रथम भ्रशुभराग टाले और शुभराग करे, पश्चात्‌ शुद्धभाव 
हो - ऐसा क्रम है न ? 
उत्तर :- नहीं भाई ! यह क्रम ही नहीं है। प्रथम सम्यर्दर्शन प्रकट 
होता है, पश्चात्‌ एकदम छशुभराग टल नहीं सकता, इसलिए पहले 
अशुभराग टलकर शुभराग श्राता है - यह साधक के क्रम की बात है ॥६॥ 
“- आत्मधमं : दिसम्बर १६९७६, पृष्ठ २३ 
( ३४६ ) | 
प्रश्न :- मध्यस्थता का क्या श्रर्थ है ? क्‍या परद्रव्य के समक्ष देखने 
से मध्यस्थता हो सकती है ? 


- उत्तर :- परद्रव्य के सामने देखते रहने से मध्यस्थता नहीं होती ॥ 
स्वद्रव्य में लीनता करने पर समस्त परद्रव्यों के प्रति मध्यस्थता हो जाती , 
है। स्वद्रव्य में लीन रहना, वह अ्रस्ति और परद्वव्य से मध्यस्थता होना 
वह नास्ति है । 

मैं समस्त परद्रव्यों के प्रति मध्यस्थ होता हूँ'- ऐसा कहा है। 
इसमें देव-शास्त्रं-गुंझ की श्रद्धा, नवतत्त्व का ज्ञान, पंच महान्नतरूप 
व्यवहार-रत्नत्रय का आश्रय - सभी निकाल दिया हैं। व्यवहार-रत्नत्रय 
भी परद्रव्य-के अ्वेलम्बन से है, इसलिए उसके प्रति भी मैं मध्यस्थ हूँ 
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श्र्थात्‌ उस व्यवहार-रत्नत्रय का अ्रवलम्बन छोड़कर अमेद आत्मा 
का ही आश्रय करता हूँ। शास्त्र में जहाँ व्यवहार-रत्नन्रय को नि३चय 
का कारण कहा हो, उसे उपचार का कथन जानना चाहिए । यहाँ व्यवहार- 
रत्नवय को हेय कहकर उसका शआ्राश्चय छुड़ाया है, क्योंकि वास्तव में 
व्यवहार-रत्नत्रय, निशुचय-रत्नत्रयथ का कारण नहीं है। निरचय-रत्नन्य 
का (शुद्धोपयोग का) कारण तो द्रव्यानुसारी परिणति ही है। व्यवहार- 
रत्नन्रय तो शुभोपयोगरूप है, जबकि निश्चय-रत्नन्नय शुद्धोपयोगरूप 
हाणा -: - आत्मघमे £ अ्रगस्त १६८३, पृष्ठ २५ 
( २४७ ) 
प्रश्न :- 'राग-है ष तो धर्म नहीं - अधर्म है! - ऐसा आप कहते 
हो; अतः जहाँ राग-दहं ष हो, वहाँ धरम का श्रंश भी नहीं होना चाहिए ? 
उत्तर :- राग-ह्व ष स्वयं घर्म नहीं है - यह वात वराबर है, किन्तु 
अल्प राग-ह ष होने पर भी सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञानरूप घर्म हो सकता है। 
निचली दशा में सम्यश्ज्ञान के साथ अल्प राग घ भी होता है; किन्तु 
ज्ञानी जानता है कि वह अधर्म है, जितना राग-हं ष रहित स्वसंवेदन हुआ 
उतना ही धर्म है। राग को धर्म माने, तब तो श्रद्धा-शान भी मिथ्या ही 
हैं; परन्तु राग-रहित ज्ञात स्वभाव को जानकर उसकी श्रद्धा हुई हो और 
राग सर्वथा टला न हो तो इससे कहीं श्रद्धा और ज्ञान मिथ्या नहीं हो 
जाते | उसीप्रकार वहाँ राग-हं षरूप भ्रधर्म है, इसलिए सम्यक्‌श्रद्धा-ज्ञान 
में कोई कमी हो जाती हो - ऐसा भी नहीं है। राग-हेष विद्यमान होने 
पर भी क्षायिक श्रद्धा हो सकती है; कारण यह है कि श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र 
आदि अनन्त गुण हैं, वे सरवेथा अ्रभेद नहीं है। पूर्ण की श्रद्धा होने के वाद 
पूर्णदशय प्रकट होने में समय लगता है, एक साथ नहीं हो जाते; परन्तु 
पूर्णता प्रगट होने का भ्रपना- स्वभाव हैं > यह वात जब प्रतीति में भरा 
जावे, तब भ्रल्पकाल में पूर्णता प्रगट हुए बिना रहेगी नहीं॥5॥ 
- वीतराग-विज्ञान : नवम्बर १६८३, पृष्ठ २४ 
( रे४८ ) 
प्रश्व :- धर्मे प्राप्त करने के लिए प्रथम क्या निर्णय करे ? 


उत्तर :- त्रिकाली द्रव्य के आश्रय से ही घमम होता है - ऐसा प्रथम 
रिणय करना चाहिए, जिससे परलक्षीभाव की अनुमोदना न हो। प्रथम 
श्रद्धा-ज्ञांन सम्यक्‌ होते हैं और वाद में सम्यक्चारित्र होता है। तथापि 
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क्या करें ? लोग बाह्य क्रियाकाण्ड में चढ़ गए हैं, इसलिए उन्हें कठिन 
लगतों है । श्रात्मा स्वभाव से तो प्रभु है, क्षण में पलट जायेगा, एक क्षण 
की भूल है, वह एक क्षण में टल भी सकती है ॥६॥ 
- आत्मधर्म : सितम्बर १६८१, पृष्ठ २५ 
( ३४६ ) 

प्रश्न :- परवस्तु से आत्मा को लाभ-हानि नहीं है। आत्मा के 
अकल्याण का कारण राग है -- ऐसा आप कहते हैं। क्या उस राग से भी 
अ्रधिक अ्रकल्याण का कारण कोई श्रन्य भी है ? 

उत्तर :- कोई भी परवस्तु अ्रथवा देव-गुरु-शास्त्र श्रादि इस जीव 
को कल्याण-अकल्याण का कारण नहीं है। मात्र अपनी पर्याय में सच्ची 
समभ-* और स्थिरता ही कल्याण का कारण है तथा विपरीत समभझ और 
रागादि ही अ्रकल्याण का कारण है । यद्यपि राग इस जीव को अ्रकल्याण 
का ही कारण है; तथापि रागभाव से जितना अ्रकल्याण होता है, उसकी 
श्रपेक्षा अनन्तगुना श्रकल्याण 'राग से आत्मा को लाभ होता है” भ्रथवा 
“राग में धर्म हैं - इस विपरीत मान्यता से होता हैं। ऐसी विपरीत 
मार्न्यतेवाला जीव त्यागी और पण्डित होने फर भी महासंसार में 
भटकता है ॥१०॥ - आत्मघमें : जून १६५३, पृष्ठ २८ 

। ( ३५० ) 

प्रश्त :- धर्म का प्रारम्भ किसके आश्रय से होता है ? 

उत्तर :- एक स्वद्वव्य का श्राश्रय करने से ही धर्म का प्रारम्भ 
होता है, इसके विपरीत लाख परद्वव्य का आश्रय करे तंथापि घर्म का 
प्रारम्भ हो सकता नहीं । पर्याय द्रव्य की तरफ ढले, द्रव्य का झ्राश्रय ले, 
“ इसी प्रयोजन से समस्त वाँचन, विचार, मंनन, श्रवण करना चाहिए; 
क्योंकि मूल अ्रभिप्राय तो द्रव्य का आश्रय लेना ही है ॥११॥ 


“ आत्मधर्स : मार्चे १६८०, पृष्ठ २४ 
( २५१ ) 
अश्त :- जीव का मूल प्रयोजन क्‍या है और उसके कितने प्रकार हैं? 


उत्तर :- जीव का मूल प्रयोजन वीतरागभाव है। उस वीतरागभाव के 
दो प्रकार हैं:-(१) दृष्टि में वीतरागता,और (२) चारित्र में वीतरागता। 
प्रथम दृष्टि में वीतरागता होती है, जो कि सम्यक्त्व का कारण है। मेरे 
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अभेद चैतन्यस्वभाव में राग नहीं; पर्याय में राग होता है, वह सम्यग्दर्शन 
का - वीतरागी दृष्टि का कारण नहीं। यदि उस राग के साथ एकता 
की जाए तो मिथ्यात्व का कारण है और उस राग का श्राश्रय छोड़कर 
स्वभाव की एकता की जाए तो सम्यक्त्व का कारण है। इसप्रकार स्वभाव 
की मुख्यता करने पर वीतरागी दृष्टि प्रगट होती है और तव राग का 
निषेध स्वयं हो जाता है। इसके पश्चात्‌ ही वीतरागी चारित्र प्रगट 
होता है ॥१२॥ - वीतराग-विज्ञान : जनवरी १६८५४ पृष्ठ १६ 


( ३५२ ) 
प्रश्न :- 'द्रव्यानुसारि चरणं, चरणानुसारि द्रव्य॑' भ्र्थात्‌ द्रव्यानुसारी 
चरण और चरणानुसारी द्रव्य - इसका अर्थ क्या हूँ ? 
उत्तर :- छठे गुणस्थान में जो शुद्धता होती है, वह द्रव्य के ही 
भ्राश्रय से होती है; परन्तु यहाँ राग की मन्दता कितने अंश्ों में है, उसके 
ज्ञान से शुद्धता कितनी है - यह देखा जाता है। भ्राश्रय का अर्थ यह नहीं 
है कि राग के आ्राश्रय से धर्म होता है। शुद्धता जितने प्रमाण में होती है, 
उतने ही प्रमाण में राग की मन्दता होती है और राग की मन्दता 
जितनी होती है, उसी प्रमाण में शुद्धता भी अपने श्र्थात्‌ शुद्धता के कारण 
से होती है। इसी को 'द्रव्य अनुसारी चरण तथा चरण अनुसारी द्रव्य 
होता है' - ऐसा कहा जाता है। ऐसा प्रवचनसार के ज्ञेयतत्त्वप्रज्ञापन के 
अन्त में इलोक १२ में कहा गया है ॥१३॥ 
'-- आत्मघम / दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 


( २५३ ) 
प्रश्व :- परद्रव्य के जानने की तरफ परणति जाए अर्थात्‌ उपयोग 
वाह्म में भटके, उस समय बीतरागता वनी रहती है भ्रथवा नहीं ? 


उत्तर :- स्वाश्रय से जितनी वीतराग परणति हुई, है उतनी 
वीतरागता तो परज्ञेय की तरफ लक्ष जाने के समय भी टिकी रहती है। 
परन्तु साधक को परशेय की तरफ उपयोग के समय पूर्ण वीतरागता नहीं 
है अर्थात्‌ राग और विकल्प है, क्योंकि परशेय की ओर उपयोग हो और 
उस समय सम्पूर्ण वीतरागता हो - ऐसा नहीं वन सकता, वहाँ राग का 
अवश्य सद्भाव है; परन्तु उस भूमिका में जितनी वीतरागता हो चुकी ह, 
'उत्तनी तो हर समय-टिकी ही रहती है | जैसे चतुर्थ गुणस्थान में परलक्षी 
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उपयोग के समय भी श्रनन्तानुवन्धी राग-हं प का तो श्रभाव ही है; उसी 
प्रकार छठे गुणस्थान में परलक्ष के समय भी तीन कपायों का अ्रभाव होने 
से तत्सम्वन्धी राग-ढूष भी नहीं है श्र्थात्‌ इतनी वीतरागता तो हर 
समय विद्यमान ही रहती है। केवली भगवान पर को भी : जानते हैं, 
परन्तु उन्हें श्रपता उपयोग पर में लगाना नहीं पड़ता । उनका उपयोग तो 
स्व में ही लीन है ॥१४॥ - आत्मघर्म : जून १६७७, पृष्ठ २६ 
(३५४ ) 

प्रश्व :- श्रद्धान के दोप श्नौर चारित्र के दोष में क्‍या अन्तर है ? 

उत्तर :-- श्रद्धान के दोष और चारित्र के दोष में महान्‌ अन्तर है। 
सम्यर्ृष्टि दो भाई युद्ध करें, जीवों की हिसा हो, तथापि इस शरीर की 
क्रिया का और राग का कर्ता उनमें से एक भी नहीं, दोनों ज्ञाता ही हैं 
झौर मिथ्याहृष्टि द्रव्यलिगी एकेन्द्रियजीव का भी घात करे नहीं, तथापि 
वह काया और कषाय में | एकत्वबुद्धिवाला होने से कर्ता है, पट्काय का 
घातक है। भ्रह्महा ! चारिन के दोष की अ्रल्पता कितनी कि दो भाई लड़ें 
तो भी मोक्ष जावें और श्रद्धान के दोष की महानता इतनी कि विपरीत 
परिणमन के फल में नर्क-निगोद जावें। मूल आत्मदशंन विना चाहे जितनी 
सांधुपने की क्रिया करे, किन्तु सभी व्यर्थ है। छह माह के उपवास करे, 
त्याग करे, फिर भी आत्मज्ञान बिना वह सव शून्य है, रण में पोक समान 
है। भाई ! प्रभु का मार्ग अत्यन्त निराला अन्तर का है, इसके समभने में 
बहुत प्रयत्त चाहिए ॥१५॥ -> आात्मधर्म : नवम्वर १६८०, पृष्ठ २६ 


 ( ३५५) 
प्रश्न :- श्रद्धा के दोष और चारित्र के दोष के फलों में क्या 
अ्रन्तर है ? * 

. उत्तर :- जिनेन्द्रकथित वस्तुस्वरूप की श्रद्धा से जो भ्रष्ट है, उसकी 
मुक्ति नहीं होती । चारित्र से जो भ्रष्ट हो गया है, उसकी मुक्ति हो 
जाती है। इसका कारण यह है कि उसे जो चारित्र सम्बन्धी दोष है, 
उसका उसे बरावर ध्यान है, भ्रतः वह उसका अभाव करके मुक्त प्राप्त 
कर लेता है। जो जीव भगवान के द्वारा प्रतिपादित वस्तुस्वरूप की श्रद्धा 
से भ्रष्ट है, उसकी मुक्ति नहीं होती । चारित्रदोष के सद्भाव में भी किसी . 
सम्यस्इष्टि को तीर्थंकरगोत्र का बन्ध प्रतिसमय हो रहा है, यह सम्यग्हष्टि 
निकट भविष्य में ही चारित्र का दोष ठालकर मोक्षलक्ष्मी का स्वामी 
होगा ॥१॥ “ आत्मघर्म : अ्रप्रेल १६८१, पृष्ठ २४ 
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(३५६ ) 

प्रश्न :- जिनशासन और जेनघर्म किसे कहते हैं ? 

उत्तर :- जिस श्र्‌ तज्ञान की वीतरागी पर्याय में आत्मा अ्रवद्धस्पृष्ट 
स्वरूप अनुभव में आवे, उस पययिको जिनशासन कहते हैं। जिसमें 
विकार, श्रपूर्णता या भेद आवे; उस पर्याय को जिनशासन नहीं कहते। 
पाँचभावस्वरूप होने पर भी एकरूप आत्मा है, वह जिसके अनुभव में 
झावे, उसको.वीतरागी जैनधर्म कहते हैं। वीतरागी प््याय प्रकट होती हैं, 
वीतरागी द्रव्य का आश्रय है, तथापि कर्त्तापना उस वीतरागी द्रव्य का 
नहीं है। वीतरागी पर्याय को वीतरागी द्वव्य का आश्रय आया - इसलिए 
उस पर्याय को पराघीन मत मान लेना । वह वीतरागी पर्याय षट्कारक से 
स्वतन्त्र कत्तरूप-में होकर प्रकट हुई है | अपनी घर्म पर्याय है, उसका कर्ता 
भी द्रव्य - प्र ववस्तु उपचार से है। अ्रह्म हा ! ऐसी बातें वीतराग की 
हैं। ये तो अन्दर से आती हैं, भगवान के पास से श्राती हैं, अनन्त 
केवलियों की पुकार है ॥१७॥ . - आत्मघर्म : माचे १६८१, पृष्ठ २४ 


>> ०50 कनल्‍+ सर न 








रत्नन्नय सोक्ष का ही कारण-- 

ननु कथमेवं सिद्ध यति देवायुः प्रभृतिसत्मक्षतिबन्धः ।- 
सकलजनसुप्रसिद्धों र॒त्नत्रयधारिणां मुनिवराणाम्‌ ॥ 
रत्नत्रयमिह हेतुनिर्वाणस्येव भवति नान्यस्य। 
आज्वति यत्तु पुण्य शुभोपयोगोध्यमपराधः ॥ 


घ 


शड्भा :- यदि रत्नन्नय वन्ध का कारण नहीं है तो रत्नत्रयधारी 
मुनिवरों के देवायु और सत्प्रकृतियों का वन्ध कंसे होता है ? 
समाधान :- रत्नन्यधर्म मोक्ष का ही कारण है, अन्य स्वर्गादिक 
का नहीं । मुनिवरों को जो स्वर्गादिक के कारण पुण्य काग्माखव 
होता है, उसमें शुभोपयोग का हीअपराघ है ९ 
:.. - आचार्य अमृतचन्द्र : पुरुषार्थ सिद्ध गरपाय, 
इलोक २१६-२२० 


(९) 
ज्ञानी श्रावक की अन्तर्बाहा दशा 


( ३५७ ) 

प्रश्न :- साधक को श्रन्तरंग दशा कंसी होती है ? 

उत्तर :- साघक जीव को एक विकल्प से जो पुण्य बेंचता है, वह 
पुण्य भी जगत को विस्मय उत्पन्न करता है, तो फिर उसकी निर्विकल्प 
साधक भावना की तो वात ही क्‍या ? श्रह्म ! साधक भाव के एक अंश 
की ही ऐसी अचिन्त्य महिमा है कि तीर्थंकर प्रकृति का पुण्य भी उसको 
नहीं पहुँच सकता । तीर्थंकर प्रकृति तो विभाव का फल है और साधक 
भाव है स्वभाव का फल - दोनों की जाति ही भिन्न है। साधक को चंतनन्‍्य 
की साधना के लिये जगत में सब कुछ भनुकूल है - उसको कहीं प्रतिकुलता 
है ही नहीं; क्योंकि उसकी साधना निजात्मा के आधार से है, वाहर के 
भ्राधार से नहीं; साधक तो प्रतिक्रलता के प्रसंग को भी धर्मंभावना की 
तीव्रता का तथा जिनभकिति -आात्म-साधना अभ्रादि की उत्कृप्टता का 
कारण बना छेता है ।१॥) - आत्मघर्म : अगस्त १६७७, पृष्ठ २४ 


( ३५८ ) 
प्रश्न :-ज्ञानी को राग तो होता है, फिर भी उसे वेरागो क्‍यों 


कहते हैं ? 

उत्तर :- प्रथम तो ज्ञानी को परमार्थ से राग होता ही नहीं; क्योंकि 
राग के समय ज्ञानी जानता है क्रि मैं "तो ज्ञान हूँ, मेरा आत्मा ज्ञाममय 
है--रागमय नहीं है, राग मेरे ज्ञान से भिन्न हैं। इसके अतिरिक्त ज्ञानी 
को 'उंस राग की रुचि नहीं हैं। राग मुझे हितकर है - ऐसा ज्ञानी नहीं 
मानता | स्वभावसन्मुख-हष्टि उस समय भी छूटी नहीं है और राय में 
एकत्वबुद्धि ई नहीं है,'इसलिए ज्ञानी वास्तव में वेरागी ही है। अज्ञानी तो 
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श्रकेले राग को ही देखता है; परन्तु उसी समय ज्ञानी का ज्ञान उस राग 
: से भिन्न.पड़कर अन्तरस्वभाव में. एकाकारपने परिणम रहा है, उसे 
श्रज्ञानी नहीं पहचानता ॥२॥ - आत्मधमम : मार्चे १६९८२, पृष्ठ २६ 
व 5 अक] है ( ३५६ ) 
: प्रश्न :- क्या आत्मा की पहचान होते ही वीतराग हो जाता है ? 
| ... उत्तर :- श्रद्धा अ्रपेक्षा तो वीतराग है। ज्ञानी को अस्थिरता के 
कारण राग-द्वष होता है, वह यद्यपि उसके ही पुरुषार्थ का दोष है; 
तथापि वह उसे और पुरुषार्थ के दोष को अपने स्वभाव में नहीं मानता । 
ज्ञानी की तो रागरहित ज्ञानंस्वभाव में हौ एकत्वबुद्धि है, राग में नहीं । 
स्वभाव में एकत्वबुद्धि के कारण वास्तव में राग टूटता ही जाता है और 
स्वभाव की एकता बढ़ती जाती है; इसलिए ज्ञानी को परमार्थ से राग 
होता ही नहीं, अपने स्वभाव की एकता ही होती है। इसप्रकार जो राग 
होता है, वह स्वभाव की एकता में न आकर मात्र ज्ञेयरूप ही रह जाता 
है। राग के समय भी स्वभाव की ही अ्रधिकता के कारण ज्ञानी को एक 
स्वभाव ही होता है, राग़ नहीं होता - ऐसी घर्मी जीव की दशा है ॥३॥ 
£ । ' “-वीतराग-विज्ञान : फरवरी १६८४, पृष्ठ २४ 
( ३६० ) 

प्रश्न :- सम्यग्दशन होने पर ज्ञानी जीव तुरन्त ही मुनि क्यों नहीं 
बन जाते ? . : 
उत्तर.:- आात्मार्थी -.हठ नहीं करते श्रर्थात्‌ तुरन्त ही कार्य .हो 
जाने की श्राकुलता नहीं करते॥ स्वभाव में हठ कामः नहीं आती। 
मार्ग तो सहज है; हठ से, उतावली से, अधेये से मार्ग उपलब्ध नहीं 
होता। सहज मार्ग पर. पहुँचने के लिए घैये और विवेक श्रपेक्षित है। 
ऋषभदेव भगवान जैसे: महान पुरुष को ८३ लाख पूर्व तक चारित्रदशा - 
मुनिदशा नहीं हुई और भरत . चक्रवर्ती जैसे को भी ७७ लाख पूर्व 
राज्यपद और ६ लाख .पूर्व चक्तीपद रहा. यह जानते थे कि अन्तरंग 
में डुबकी लगानेरूप 'एकाग्रता के चारित्र का पुरुषार्थ अभी नहीं है, 
इसलिए ह॒ठ नहीं करते थे। कुछ जीवों को ऐसा लगता है कि सम्यग्दशन 
होने पर चारित्र नहीं लिया तो किस काम का ? किन्तु भाई ! अन्दर 
स्वभाव में हठ काम नहीं आता, सहज - पुरुषार्थ से अ्रन्तर-रमणता होती 
है हा । यह बात विवेक विचारसहित वस्तुस्वभाव ध्यान में रखकर समभने 

सी है ॥४।। स्का - - आत्मघमें : मई १६७६, पृष्ठ २४ 


१3 
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( ३६१ ) 
प्रश्न :- सम्यगदर्शन होने के बाद तो साछु-संन्‍्यासी वनना पड़ता 
न? 

म उत्तर :- सम्यग्दर्श न प्रथम करे, परचात्‌ साधु कँसे होते हैं - इसकी 
खबर पड़ । सम्यस्दर्शन के बाद अन्तरंग में श्रानन्द की धारा प्रवाहित 
होने लगती है, अतीन्द्रिय श्रानन्द आने लगता है। जैसे समुद्र में पानी की 
भरती आती है, उसीप्रकार मुनि दशा में श्रन्दर आनन्द की भरती झ्राती 
है। उसी का नाम मुनिद्ा है ॥५॥ 


- श्रात्मधर्म : सितम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 
। ( रेह२ ) 

भ्रश्त :- सम्यर्हष्टि सप्तमय रहित होता है, किन्तु मुनि तो कहते 

हैं कि हम भव से डरते हैं - इसका क्या अ्रभिष्नाय है ? 
उत्तर : - यह तो चतुर्गति के भव का भय लगा है श्रर्यात्‌ भव के 
कारणरूप भाव से डर कर भवरहित भगवान की ओोर अन्तमुख जाना 
चाहते हैं - इसलिए ऐसा कहते हैं। वास्तव में उन्हें वाह्य सामग्री का भय 
नहीं है ॥६॥ - भ्रात्मधर्म : मई १६७८, पृष्ठ २३ 


( ३६३ ) 
प्रश्न :- चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सम्यग्हष्टि के तो भय होता दिखाई 
पड़ता है और वह उसका उपाय भी करता है, फिर वह निर्भय कैसे ? 
उत्तर :- सम्यरहृष्टि अन्तर में तो निर्भय ही है, वाह्म में भयप्रकृति 
में जुड़ान होने से अस्थिरता का किचित्‌ भय हृष्टिगोचर होता है, तथापि 
वह अन्तरस्वरूप में तो निर्भय ही है, अ्रतः सप्तभय से रहित निर्भय 
है ॥७॥ - आत्मधर्म : मई १६७८, पृष्ठ २३ 
( ३६४ ) 
प्रश्य : - सीताजी और अंजनाजी वन में छोड़ते समय भयभीत तो 
थींही? 
उत्तर :- यह तो पति का आधार छूटने पर भ्रस्थिरता के कारण 
किचित्‌ वाह्य में रुदन दिखाई दिया था, तो भी अन्दर में अपना श्राघार 
निजचेतन्यस्वभाव ही - है ऐसा जानकर रुदन भ्रादि भय के भाव की कर्ता 
नहीं थीं; अपितु निर्भय भ्रौर ज्ञाता ही थीं । प्लेग आदि किसी भयानक 


ज्ञानी श्रावक की अन्तर्वाद्य दशा ] [ १३७ 


रोग का गाँव में प्रसंग हो तो किचित्‌ अस्थिरता व भय के कारण 
सम्यरृष्टि गाँव छोड़कर ग्रामेतर जानें श्रादि का उपाय भी करता है 
परन्तु वह श्रन्दर में स्वभावद्ृष्टि के जोर की मुख्यता से निर्भय है तथा 
साथ ही ज्ञान है, वह पर्याय के राग के कण-कण को जैसा है; वेसा जानता 
है। इसी को अ्नेकान्त का सच्चा ज्ञान कहते हैं ॥५॥। 
-आत्मधर्म : मई १६७८, पृष्ठ २३ 
( ३६४५ ) 

प्रश्न :- ज्ञानी भी तो युद्ध में शत्रु आदि मारते देखा जाता है ? 

उत्तर :- राम बलभद्र हैं, लक्ष्मण नारायण हैं और रावण 
प्रतिनायण है । रावण को लक्ष्मण मारते हैं। तत्परचात रावण का दाह- 
संस्कार करने साथ जाते हैं। वहाँ रावण की पद्टरानी मन्दोदरी से कहते 
हैं कि हे माता ! हम लोग बलभद्व-नारायण हैं, क्‍या करें ? दूसरा कोई 
उपाय नहीं था, होनहार हुए बिना रहती नहीं । माता ! हमें क्षमा करना। 
राग-हव ष की प्रवृत्ति तो हुई, किन्तु भ्रन्दरमें उसका खेद है। यह हमारा 
काम नहीं, हम तो अन्दर में रमनेवाले राम हैं ॥६॥ 

- आत्मघम : मई १६७८, पृष्ठ २३ 
( ३६६ ) 

प्रश्व :- सम्यर्दृष्टि युद्ध में लड़ने के लिये क्यों जाता है ? 

उत्तर :- सम्यरहृष्टि युद्ध के प्रसंग को और तत्सम्वन्धी ह ष के 
अ्रंश को परज्ञेयरूप से जानता है, परन्तु उसका कर्ता नहीं है; अतः 
निर्भय है ॥१०॥ - आत्मधम : मई १६७८, पृष्ठ २४ 


( ३६७ ) > हे 


प्रश्न :- सम्यरदृष्टि को भोग भोगते - हुए भी कर्मवनन्‍्ध क्‍यों नहीं 
होता ? 

उत्तर :- सम्यरदृष्टि को साता-असातारूप जितनी विषय-सामग्री 
है, वह सव अनिष्टरूप लगती है। जेसे किसी को श्रशुभंकर्म के उदय से 
रोग, शोक, दरिद्रता आदि होवे तो वह उनसे छुटकारा पाने का श्रथक 
प्रयत्न करता है; तथापि अशुभोदय के कारण छुटकारा मिलता नहीं - 
भोगना ही पड़ता है। उसी तरह सम्यर्दृष्टि ने पूर्व में साता-असातारूप 
कर्म बाँधा है और उसके उदय में अनेक प्रकारं की विषय-साम्रग्नी होती 
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है; उन सबको सम्यर्दृष्टि दुःखरूप अनुभव करता है, उन्हें छोड़ने का 
विशेष प्रयत्न भी करता है; किन्तु जबतक क्षपक श्र णी चढ़े नहीं, तबतर्क 
उनका छूटना अ्रशक्य होने से परवश होकर भोगता है, तथापि अन्तरंग 
में अत्यन्त विरविति होती है। यही कारण हैं कि भोगसामग्नरी को भोगते 
हुए भी सम्यर्दृष्टि को कमेंवन्ध नहीं होता ॥११॥ 
- आत्मघर्म : मई १६७८, पृष्ठ २४ 
( रे६८ ) 
प्रश्न :- ज्ञानी के भोग को भी निर्जरा का कारण बतलाने का 
क्‍या प्रयोजन है ? 


उत्तर :- वहाँ भी वीतरागी दृष्टि कराने का ही प्रयोजन है, भोग 
के राग का पोषण कराने का नहीं । भोग केसमय भी ज्ञानी 
की वीतरागी दृष्टि कैसी अवन्ध होती है, उस समय भी स्वभाव की श्रद्धा 
कंसी होती है - यह पहिचान कराने का प्रयोजन है ॥१२॥ 


- वीतराग-विज्ञान : मार्च १६८४, पृष्ठ २६ 
( ३६६ ) 


प्रश्न :- भगवान तो परद्रव्य हैं, क्या सम्यक्त्वी भी पर की स्तुति 
करता है ? 
उत्तर :- भाई ! आपने अभी बवीतराग परमात्मा के गुणों की 
महिमा जान नहीं पाई, इसी कारण ऐसा प्रश्न आपको उठा हैं। सर्वज्ञ 
परमात्मा के प्रति स्तुति का जेसा भाव ज्ञानी को उललसित होता है, वसा 
अज्ञानी को कदापि नहीं होता । भले ही भगवान हैं तो परद्रव्य; परन्तु 
झपनी इष्ट-साध्य ऐसी जो वीतरागता और सर्वज्ञता जहाँ भगवान में 
देखता है, वहाँ उन ग्रुणों के प्रति बहुमान से धर्मी का हृदय उल्लसित 
हुए बिना नहीं रहता । वीतरागता का जिसे प्र म है, वह वीतराग सर्वेज्ञ 
परमात्मा को देखते ही भक्ति में निमग्न - हो जाता है । भले ही भक्ति के 
समय शुभराग है, परन्तु उसमें बहुमान तो वीतराग स्वभाव का ही 
प्रवाहित हो रहा है । इसी का नाम वीतराग की भक्ति है ॥१३॥ 
| - आत्मधम : अगस्त १६७४५, पृष्ठ २४ 


ह ( ३२७० ) 
: प्रश्न :- सम्यरदृष्टि परद्रव्य से भिन्न अपने राग को दुःखरूप 
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जानता है; तथापि उसको लड़ाई, व्यापार, - विवाहादि का तीन्रराग क्यों 
होता है ? ' 

' उत्तर :- सम्यरदर्शन होने पर भी अ्रभी श्रस्थिरता का राग है। 
परद्रव्य की क्रिया तो परंद्रव्य के कारण होती है। श्रद्युभराग आता है, 
किन्तु अ्रनन्तानुबन्धी का राग नहीं होता, अन्दर तो शुभाशुभ राग से 

विरक्‍त है ॥१४॥ - आत्मघमम : जुलाई १६८१, पृष्ठ १६ 
( २७१ ) 
प्रश्व :- सम्यर्हष्टि को अशुभराग में श्रगले भवसम्बन्धी आयु 
बँघती है क्या ? 
उत्तर :-सम्यर्हष्टि को अशुभराग आता तो है, परन्तु अशुभ के 
काल में आयु का बन्ध नहीं होता, क्योंकि सम्यरदृष्टि को वेमानिकदेव में 
जाना है, इसलिए शुभंराग के काल में ही झ्ायुष्य बँघती है ॥१५॥ 
. “ आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ १९ 
ह ( २७२ ) 
. प्रश्न :- भरतजी ने बाहुबलीजी के ऊपर क्रोध से चक्र छोड़ा तब 
'भी क्‍या उनके श्रेन्दर उत्तमक्षमा थी ? 

' उत्तर :- हाँ, भरतजी ने यद्यपि क्रोधावेश में वाहुबलीजी के ऊपर 
चक्रप्रहार किया था, तथापि उससमय भी भरतजी के श्रन्दर उत्तमक्षमा 
विद्यमान थी; क्योंकि उनके अन्दर श्रनन्तानबन्ध करनेवाले मिथ्यात्व 
का अभाव था । इसके विपरीत वाह्म से द्रव्यलिगधा री मुनि हो और कोई 
वेरी आदि आकर शरीर के खण्ड-खण्ड करे, तथापि बाह्य से क्रोध न'करे 
तो भी उसके श्रन्दर में अ्रनन्तानवन्ध करनेवाले मिथ्यात्व का सदभाव 
होने से बाह्य में क्षमा घारण करते हुए भी उत्तमक्षमा नहीं कही जा 
सकती ॥१६॥। - -आत्मघर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २३ 

( रे७३ ) 

. प्रश्न :- राजा-महाराजा सरीखेंके एक ही रानी श्र धर्मी 

सम्यर्दृष्टि के ६६ हजार रानियाँ ? फिर भी उसको बन्धन नहीं ? 


उत्तर :- भाई ! बाहर के पदार्थ बहुत हों तो श्रधिक वष्च के कारण 


झौर अल्प हों तो अ्रल्प वच्ध के कारण - ऐसा है नहीं । किसी का अधिक 
परमाणुओं से निर्मित स्थल शरीर हो तो वन्धन विशेष और कृश शरीर 
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हो तो वन्धन अल्प होता हो - ऐसा नहीं है| परद्रव्यों की श्रधिकता और 
अल्पता होना कहीं बन्‍्ध और अ्रवन्ध का कारण नहीं है। वनन्‍्च का कारण 
तो परद्रव्यों में एकत्वबुद्धि-स्वामित्वचुद्धि का होना ही है, संयोगों की 
अल्प-वहुत्वता वन्‍्ध का कारण नहीं है। सम्यग्दूष्टि के ६६ हजार 
रानियाँ, नवनिधान, चौदह रत्नादि वैभव होने पर भी वह चक्रवर्ती राजा 
घर्मी होने के कारण उन सबको श्रपना नहीं मानता; अ्रत: वे परद्रव्य 
उसको बन्ध का कारण नहीं होते | इसके विपरीत एक रानीवाला राजा 
हो श्रथवा रानियों का त्यागी द्रव्यलिंगी मुनि हो, तथापि परद्रब्यों में 
स्वामित्व स्थापित करनेवाला सदैव मिथ्यात्वरूपी महापाप का वन्धक 
होता ही है। भ्रन्दर में राग में एकत्वबुद्धि पड़ी है, वही वनन्‍्ध का कारण 
है, संयोगों का अल्पाधिक शरागमन तो उनके अपने कारण से है - आत्मा 
उनका कर्त्ता नहीं है। पूर्वे पुष्य के कारण अनुकूल बहुल संयोगों की प्राप्ति 
होना वन्‍्ध का कारण नहीं है। परद्वव्यों का संयोग विशेष होने पर भी 
उनसे बन्ध होता नहीं है - ऐसा कहकर परद्रव्यों से वन्‍्च होने की शंका 
छुड़ाई है, कहीं स्वच्छन्दी होने के लिए ऐसा कथन नहीं किया गया है - 
यह विज्लेष ध्यान रखने की वात है। रवच्छुन्दता का पोषण तो जिनागम 
में कहीं है ही नहीं । यहाँ तो दृष्टि के विषय की विशेषता बतलाई है। 
अ्धिक संयोग हो तो हानि और संयोग छूट जायें तो धर्मलाभ हो जाय - 
ऐसा है ही नहीं ॥१७॥ -आत्मघर्म : अ्रप्रेल १६८१, पृष्ठ २४ 
( २७४ ) 
प्रश्व : > क्या सम्यरदृष्टि जीव स्त्री और माता को समान 
मानता है ? 
उत्तर: - स्वभावदृष्टि से देखने पर सभी जीव समान हैं। स्थरी 
का जीव मात्र स्त्रीपर्याय जितना ही नहीं है; किन्तु पूर्ण चैतन्य भगवान 
हे और माता का जीव भी उसीप्रकार परिपूर्ण हैँ। एकरूप स्वभावदृष्टि 
में कोई माता या स्त्री है ही नहीं। सिद्ध या निगोद, एकावतारी या 
अनन्तसंसारी, स्त्री या माता - सभी जीव परिपूर्ण चेतन्यस्वरूप एक 
पमान हैं - ऐसी स्वधावदृष्टि में अनन्त वीतरागभाव आ जाता हैं ॥१८॥ 
- वीतराग-विज्ञान : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २७ 
( २७५ ) 

... भरत :- सम्यरदृष्टि जीव जब स्त्री को भी चेतन्यपरमेश्वर मानता 

हैं, तो राग छोड़कर एकतरफ क्यों नहीं बैठ जाता ? 
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उत्तर : - स्वभावदृष्टि से तो सम्यर्दृष्टि एकतरफ ही बैठा है। 
एकतरफ बैठने की व्याख्या क्या ? परद्रव्य में तो कोई आत्मा बैठता नहीं, 
ज्ञानी जीव विकार में ही अपनापन मानकर स्थित हुआ हैं; जबकि 
ज्ञानी जीव संयोग और विकार से अपने स्वभाव को भिन्न जानकर 
स्वभाव की एकता में स्थित हैँ। ज्ञानी को जो स्त्री आदि सम्बन्धी राग 
होता है, उस राग से भिन्न अपने स्वरूप का अनुभव करता है और राग 
का आदर नहीं करता; इसलिये ज्ञानी जीव वास्तव में अपने स्वभाव में 
ही वेठा है ॥१९६॥. - वीतराग-विज्ञान : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २७ 


( २७६ ) 


प्रश्न :- सम्यरदृष्टि के श्रद्धान में शुभाशुभ दोनों भाव हेय हैं, तो 
क्या उसे अशुभ को छोड़कर शुभ करने का विकल्प नहीं आ्राता ? 
.. उत्तर :- सम्यरहृष्टि ऐसा जानता है कि शुद्धनिश्वयनय से मैं मोह- 
-रागःढ्व ष रहित शुद्ध है । उसे ऐसा विकल्प कभी नहीं आता कि जब 
शास्त्र में शुभ और अशुभ दोनों को एक समान कहा है तो भले ही अशुभ 
आरा जावे - क्या हानि है ? सम्यग्हृष्टि श्रशुभ से बचने के लिए वाँचन, 
श्रवण, मनन, भक्ति आदि बराबर करता है। प्रयत्नपूर्वक भी अशुभ 
छोड़कर शुभ करो - ऐसा ज्ञास्त्र में उपदेश वाक्य भी आता है। यद्यपि 
शुभ और अशुभ परमार्थ से समान ही हैं; तथापि अपनी भूमिका प्रमाण 
अशुभ की अपेक्षा शुभ में रहने का विवेक होता है और उसप्रकार का 
विकल्प भी आता है। अरे भाई ! सम्यर्हष्टि को पाप भाव में स्वच्छुन्दता 
नहीं होती ॥२०॥ “- आत्मधम : फरवरी १६७६, पृष्ठ २६ 
ै ( ३७७ ) 

प्रश्त :- ज्ञानी को अशुभभाव से बचने के लिए शुभभाव आता 
है - इसका तात्पय॑ क्‍या है ? 

उत्तर :- ज्ञानी को जो शुभभाव आता है, वह अशुभ से बचने के 
लिए आता है - ऐसा जो कहने में आता है, वह तो लोगों को जरा सन्तोष 
हो जाय - इसलिए कहने में आता है। वास्तव में देखा जाय तो वह 
शुभराग उसके अपने आने के काल में ही श्राता हैं ॥२१॥ 

-- आत्मघर्म : श्रगस्त १६७६, पृष्ठ २६ 
जि कम ५. लि 

प्रश्न :- तो फिर प्रायदिचत क्‍यों करने में आता है ? 
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उत्तर :- यह सव कथनमात्र की वात है, कथन की पद्धति है। 
वास्तव में तो ऐसे विकल्प आने का काल था, श्रतः वही आया भौर वाणी 
भी ऐसी ही निकलने वाली थी, श्रत: वही निकली । भ्रधिक सुक्ष्म में जावें 
तो वास्तव में शुभविकल्प तथा प्रायश्चित की वाणी निकलना अ्रथवा 
गुरुवाणी निकलना, यह सव पुद्यल का स्वाभाविक कार्य हैँ - आत्मा का 
कार्य नहीं, आत्मा तो मात्र ज्ञानस्वभावी है. ॥२२॥। 
- आत्मधर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २६ 
( ३७६ ) 
प्रश्नः- स्वानुभव में से विकल्प में श्राने के पश्चात ज्ञाता-दृष्टा में 
कुछ फेर पड़ता हे क्‍या ? 
उत्तर :- स्वानुभव में से जव विकल्प में आता हैं तव भी केवली की 
भाँति ज्ञाता-हष्टा ही है। अनुभव में केवली के समान ज्ञाता-दुप्टा हैं और 
विकल्‍प में झा जाने पर भी ज्ञाता-हप्टा ही हैं। विकल्प आता है, वह भी 
छूटा हुआ ही है । केवली पूर्ण ज्ञांता-हष्टा हैं और यह नीचेवाला श्रत्प 
.ज्ञाता-ह्ष्टा हैं, परन्तु हैं तो दोनों ज्ञाता-दृष्टा ही ॥२३॥ 
“- आत्मघम : अगस्त १६७६, पुष्ठ २६ 


( शे८० ) 
प्रश्त : - सम्यरदृष्टि ज्ञानी की दृष्टि शुभाशुभ के काल में भी ध्र व 
पर ही रहती हे या भटक जाती हैं ? है 


उत्तर :- जिसको द्रव्यदुष्टि प्रकट हुई है - ऐसे सम्यग्दुष्टि जीव की 
दृष्टि सदा ध्रूवतल पर ही रहती है। स्वानुभूति के काल में - ध्यान में 
श्रानन्‍्द के काल में, विकल्प छोड़कर अनुभव के काल में और शुभ-अशुभ में 
उपयोग हो तब भी, दृष्टि तो धश्र्‌वतल के ऊपर ही होती है । सम्यरदृष्टि 
चक्रवर्ती €६ हजार स्त्रीवृन्द में खड़ा हो, तथापि उसकी दृष्टि तो अन्दर 
प्र वतल में ही रहती है, विकल्प पर नहीं। बाहुबली के साथ भरत का 
युद्ध हुआ,दोनों सम्यग्दृष्टि थे, दोनों का उपयोग उस समय युद्ध में था; 
तथापि उनकी दृष्टि उस समय प्र वतल से खिसकी नहीं थी, दृष्टि तो 
सहजपने ध्रूवतल के ऊपर ही थी। शुभाशुभ के उपयोगकाल में भी दृष्टि 
ध्रव पर से हटती नहीं है । श्र णिकराजा क्षायिक सम्यर्दष्टि थे, कोरागार 
में भमाथा फोड़कर मरे थे , तथापि उस काल में भी धश्रवतल के ऊपर से 
उन की दृष्टि छूटी नहीं थी । द्रव्यदृष्टि की महिमा अपार हैं ॥२४॥। 
“ आत्मधघम : अप्रल १६८१, .पृष्ठ २३-२४ 
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ह ( १८१ ) 

प्रश्व :- ज्ञानी को भी शुभराग आता है, तो क्या वह शुद्धात्मा को 
भूल जाता है ? 

उत्तर :- मुमुक्षु जीव शुभराग में जुड़ान करता है, परन्तु शुद्धात्मा 
की शोघकवृत्ति का भ्रभाव नहीं होता । मुमुक्षु जीव को दया-दान-पूजा- 
भवित आदि के शुभभाव आते अश्रवश्य हैं, परन्तु उसकी वृत्ति और भुकाव 
शुद्धात्मा की तरफ ही रहता है, शुभभाव में तल्लीनता नहीं होती । ज्ञानी 
के जिनस्वरूपी भगवान आत्मा की शोधकवृत्ति नहीं जाती, तथा शुद्धात्मा 
का ध्येय छोड़कर शुभराग़ का आग्रह नहीं रहता। शुभराग से लाभ 
होगा - ऐसा मानता नहीं, और पर्याय की भ्रशुद्धता भी' भूलता नहीं, 
स्वच्छुन्द बनता नहीं ॥२४॥ * - आत्मघर्म : जुलाई १६८०, पृष्ठ २ 


( रेझ२ ) ः 
प्रश्त :- शुभराग को ज्ञानी हेय मानता है। तो फिर षोड़शकारण 
भावनाओं को क्‍यों भाता हैं ? 


उत्तर :- ज्ञानी षोड़शकारंणभावतनाओं को भाता नहीं है, परन्तु उसे 
उसप्रकार का राग आा जाता है। वास्तव में ज्ञानी को भावना तो स्वरूप 
में स्थिर होने की ही होती है; किन्तु जब पुरुषार्थहीनता से .स्वरूप में ठहर 
नहीं पाता, तब हेयबुद्धि से शुभराग-आ्रा जाता है। विचारपूर्वक देखा जाए 

तो, ज्ञानी उन भावनाओं का जाननेवाला ही है - कर्त्ता नहीं ॥२६॥ 
-आत्मधर्म : जुलाई १६८०, पृष्ठ २२ 

( ३८३ ) 
नहीं प्रश्त :- ज्ञानी परवस्तु अथवा राग में फेरफार करने की वुद्धि 
नहीं रखता -यह तो ठीक; किस्तु अपनी निर्मल पर्याय तो करना 
चाहता है.? 

उत्तर :- ज्ञानी को अपनी निर्मल पर्याय के फेरने के ऊपर भी लक्ष्य 
नहीं हे । ह्रव्यस्वभाव के सन्मुख होने पर पर्याय स्वयं निर्मेलपने फिर जातो 
है। धर्मी पर को -- शरीर की क्रिया को फेरता नहीं, विकल्प को फेरता 
नहीं और जिससमय जो पर्याय होती है, उसे भी फेरने की बुद्धि नहीं 
अर्थात्‌ उसके तो पर्याय के ऊपर की हृष्टि ही छूट गई है। मात्र वस्तुस्वभाव 
के सन्मुख बुद्धि होने पर राग टलकर बवीतरागरूप में पर्याथ' पलट जाती 
हूं। कुछ भी फेरफार नहीं करना है। -वस्तुस्वभाव को जैसा का तैसा 
रखकर स्वयं स्वभावहृष्टि से निर्मेलह्प में पलट जाता हैं। इसके अतिरिक्त 
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पदार्थों में श्रथवा भ्रपनी अवस्था में कुछ भी फेरफार करने की बुद्धिवाला 
मिथ्याहृष्टि है ॥२७॥ - वीतराग-विज्ञान : मार्च १६८४, पृष्ठ २७ 
( रेप४ ) 
प्रश्न :- धर्मी साधकजीव राग का वेदक है या ज्ञाता है ? 
उत्तर :- साधकजीव का ज्ञान राग में जाता है, उस दुःख को 
वेदता हैं तथा ज्ञान ज्ञान में रहता है, उस सुख को भी बेदता हैं ॥२८॥ 
- आत्मधर्म : श्रप्रेल १६८१, प्रष्ठ २६ 
( ३८५ ) 
प्रश्त :- ज्ञानी दुःख का ज्ञायक है या बेदक है ? 
उत्तर :- ज्ञानी को दुःख जानने में भी आता है और वेदन भी 
होता है। जैसे श्रानन्‍्द का वेदन है; उसी प्रकार जितना दुःख है, उतना 
दुःख का भी वेदन है ॥२६॥ . - भ्रात्मघर्म : फरवरी १६७४५, पृष्ठ २७ 
( १८६ ) 
प्रश्व :- क्या सम्यर्दृष्टि भी सवेज्ञ की तरह राग को मात्र जानता 
ही है ? 
उत्तर :- जिसप्रकार सर्वज्ञ को लोकालोक शेय है,लोकालोक को सर्वेज्ञ 
जानता है; उसीप्रकार जिसने सर्वज्ञस्वभावी को दृष्टि में लिया है - ऐसा 
सम्यरदृष्टि सर्वनज्ञ के समान राग को जानता ही है। सर्वज्ञ को जानने में 
'ल्ोकालोक निमित्त है; उसीतरह सम्यरदृष्टि को जानने में राग निमित्त है। 
सम्यर्दृष्टि राग को करता नहीं है, किन्तु लोकालोक के ज्ञाता सर्वेज्ञ की 
तरह वह राग को जानता ही है । ऐसी वस्तुस्थिति है और ऐसे ही अन्दर 
से आ्राती है और बेठती है । यह बात तीनकाल तीनलोक में बदल जाय - 
ऐसी नहीं है । अ्रन्य किसीप्रकार से भी वस्तु की सिद्धि हो सकती नहीं । 
यह तो अ्रन्दर से ही आई हुई वस्तुस्थिति है ॥३०॥॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २५ 
( रे८७ ) 
प्रश्त : - ज्ञानी को तो दुःख का वेदन होता ही नहीं है न ? 
उत्तर :- ज्ञानी को भी जितना राग हैं, उतना दुःख है। ज्ञानी को 
जितना कषाय है उतना दुःख का वेदन भी है। शास्त्र में जो यह कहा है 
कि ज्ञानी को दुःख का वेदन नहीं हैं, वह तो श्रद्धा के जोर की -- बल की 


ज्ञानी श्रावक की अन्तर्वाह्य दशा [ १४५ 


भ्रपेक्षा से कहा है। एक तरफ तो ऐसा कहते हैं कि चौथे गुणस्थान में 
वन्धन हैं ही नहीं औऔरौर फिर ऐसा भी कहते हैं कि चौदहवें गुणस्थान तक 
संसारी हैं। भाई ! जहाँ जिस अपेक्षा से कथन शास्त्र में किया गया हो, 
उसे उसी अपेक्षा से समझता चाहिए ॥३१॥ 
“ आत्मधम्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २६ 
( रे८८ ) 
प्रश्व :- सम्यग्दृष्टि के तीन कषाय विद्यमान हैं, उसे नरक में दुःख 
विशेष है कि स्वर में ? 
उत्तर :- वास्तव में तो स्वर्ग-नके के संयोग का दुःख नहीं है, किन्तु 
अपने परिणाम कषाय में जब जुड़ते हैं, तव उससे दुःख होता है। नके 
विशेष दुःख का कारण हो - ऐसा नहीं है; किन्तु प्रतिकुलता में तीत् 
जुड़ान होता है, उसका विशेष दुःख है। जितना पर में लक्ष जाता है, 
उतना दुःख है। वह दुःख का परिणाम संयोग के कारण नहीं हुआ है, 
किन्तु अपने से ही हुआ है ॥३२॥ - आत्मघर्म : अप्रेल १६०१, पृष्ठ २३ 
( ३८६ ) 
प्रश्न :- चौथे गुणस्थान में तत्त्वाथेश्रद्धान को सम्यक्‌ कहा है, 
चारित्र को नहीं कहा ? 
उत्तर :- चारित्र की पर्याय: पाँचवें-छठे गुणस्थान से मुख्यतया 
मानी जाती है, चौथेवाले को स्वरूपाचरणचारित्र प्रकट हुआ है ॥३३॥ 
- आत्मघर्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २४ 
( रे&० ) 
भश्न :- चौथे गुणस्थान में भ्रनुभव भी होता है या अ्रकेली श्रद्धा 
ही होती है ? 
उत्तर :- चौथे गुणस्थान में आनन्द के अनुभव सहित श्रद्धान 
होता है ॥३४॥ - आत्मघर्म : अप्रेल १९८१, पृष्ठ २४ 
( ३९१ ) 
प्रश्त :- सम्यग्दृष्टि निविकल्प' होता है, तभी आनन्द का अनभव 
करता होगा, शेष काल तो प्रमाद में ही जाता होगा ? 
उत्तर :- सम्यन्दृष्टि सदाकाल छुद्धता में ही वत्त्ता है। भले 
निविकल्प उपयोग न हो और राग में प्रवृत्ति करता हो, खाना-पीना- 
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सोना अथवा पुजा-भक्ति-श्रवण आदि वाह्य उपयोग में - राग में वरतता 
हो, तो भी उस समय शुद्धता में ही वर्त रहा है। अन्तदु ष्टि तो स्वभाव 
में ही पड़ी है, इसलिए रागरूप प्रवृत्ति होने पर भी उस राग को दृष्टि 
के जोर में परिगणित नहीं किया जाता; इसलिए सम्यग्दुष्टि सदाकाल 
अनुभ्ृत्ति में ही वर्तेता है, शुद्धपनारूप ही वर्तंता है - ऐसा कहने में आता 
हैं। सम्यर्दृष्टि स्वरूप में जागृत हुआ है, वह तो निरन्तर जागृत ही है। 
श्रेणिक आदि नरक में हैं, वे भी शुद्धपने में ही वर्त रहे हैं, राग में 
नहीं । राग आता है, उसे जानते हैं; किन्तु उसमें वर्तते नहीं ॥३५॥ 
- आत्मघमं : जनवरी १६७८, पृष्ठ २५ 
( ३६२ ) 
प्रश्न ६- सम्यर्दृष्टि का उपयोग पर में हो, तब स्व-प्रकाशक है 
क्या ? 
उत्तर :- सम्यरदृष्टि का उपयोग पर में हो, तव भी स्व-प्रकाशक 
है; परन्तु उपयोगरूप पर-भ्रकाशक के काल में उपयोगरूप स्व-प्रकाशक नहीं 
होता और जब उपयोगरूप स्व-प्रकाशक हो, तव उपयोगरूप पर-प्रकाशक 
नहीं होता; किन्तु ज्ञान का स्वभाव तो स्व-पर प्रकाशक ही है ॥३६॥ 
- आत्मधर्म : जनवरी १६७८, पृष्ठ २५ 
( ३६९३ ) 
प्रश्न :- यदि राग से परद्रव्य में कोई फेरफार नहीं कर सकते तो 
ज्ञानी जीव परद्रव्य में फेरफार करने का राग क्‍यों करता है ? 
उत्तर :-राग से तो परद्रव्य में परिवर्तन - फेरफार हो सकता ही 
नहीं, फिर भी ज्ञानी को निर्बेलता से राग श्राता हैं; प्थापि उस राग का 
वह कर्ता नहीं होता, उसको ज्ञेय बनाकर ज्ञाता रहता हैं ॥३७॥ 
- आत्मधमे : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २५ 
( ३६४ ) 
प्रश्न: :- ज्ञानी सारे. दिन शास्त्र-वाचन, उपदेशादि करता हुआ 
दिखाई देता है; तो भी आप कहते हो कि ज्ञानी राग को नहीं करता - 
इससे क्या समझना चाहिये ? 
उत्तर :- राग आता है अ्रवश्य, किन्तु ज्ञानी तो उस राग का मात्र 
जाननेवाला है | श्रात्मा को जानता होने से स्व-पर प्रकाशक ज्ञान समय- 
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समय पर होता है और उसीसमय जो राग होता है, उसको भी जानता 
है, फिर भी उस राग का स्वामी नहीं होता । ज्ञानी राग को परज्ञेयरूप 
से जानता है, वास्तव में तो उस राग सम्बन्धी जो अपंना ज्ञान हें, 
उस ज्ञान को वह जानता हैं। ज्ञान में राग निमित्त है, किन्तु रागं 
का ज्ञान अपने में अपने से हुआ है और वह श्रपना कार्य हें तथा 
उस समय होनेवाला राग वह अपना कार्य नहीं है - ऐसा ज्ञानी 
जानता है ॥रे८॥ - आत्मघमे : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २५ 


( ३६५ ) 


प्रश्न :- ज्ञानी को राग होतो दिखाई देता है, तथापि “ज्ञानी को 
राग नहीं होता' - ऐसा कथन किस श्रपेक्षा से है ? 


उत्तर :- ज्ञानी को अश्रल्प राग-हू ष होता है। उसमें एकत्व-बुद्धि 
नहीं होती, इसलिए वह॒गिनती में नहीं है। ज्ञानी जीव पर के कारण 
राग मानता नहीं; स्वभाव में से राग आता नहीं; जो राग होता है 
उसमें एकता मानता नहीं; अपने स्वभाव को राग से भिन्न ही मानता है, 
अनुभवंता है; इसलिए ज्ञानी के वास्तव में राग होता ही नहीं, उसके तो 
स्वभाव की एकता ही बढ़तीं है ॥३९॥ 
- आत्मधमम : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २६ 
( ३६६ ) 
प्रश्न :-ज्ञानी का ज्ञान स्व तथा पर दोनों को जानता है, तो भी 
उसका ज्ञानोपयोग स्वः में स्थिर न रहकर पर की तरफ जाता है। यह 
दोष वास्तव में ज्ञान का है या नहीं ? 
उत्तर :- पर में. उपग्रोग के जाते समय ज्ञानी के ज्ञान की सम्यकता 
का अभाव होकर मिथ्यापना तो होता नहीं - इस श्रपेक्षा से ज्ञानी के 
ज्ञान में दोष नहीं है, परन्तु अभी ज्ञान ने केवलज्ञानहूप परिणमन नहीं 
किया है, वह दोष तो ज्ञान का ही है; क्‍योंकि ज्ञान का स्वभाव तो 
केवलज्ञानरूप होने का है; श्रतः जवतक ज्ञान केवलज्ञानरूप परिणमन 
न करे तबतक वह॒सदोष है, सावरण हू, मिथ्या न होने पर भी दोषी 
तो है। उपयोग भले स्व में हो, फिर भी पूर्ण केवलज्ञानरूप से परिणमन 
नहीं किया, वह दोष तो ज्ञान का ही है। ऐसा होने पर भी उस समंय जो 
राग है, वह कहीं ज्ञानकृत नहीं है - राग तो चारित्र का दोष है ॥४०॥ 
> आत्मधम : अगस्त १६७७, पृष्ठ २६ 
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( ३६७ ) ह 

प्रश्न :- सम्यर्हृष्टि राग का कर्ता नहीं, सर्वज्ञ की तरह मात्र 
राग का ज्ञाता ही है, फिर भी सम्यग्हष्टि की पर्याय में राग होता तो 
हैन? 

उत्तर :- राग वह सम्यर्दृष्टि की पर्याय ही नहीं। समयसार 
गाथा १२ में कहा है न? - उससमय जाना हुआ प्रयोजनवान है। 
सर्वेज्ञ एक समय में एक साथ त्रिकाल को जानते हैं और नीचे साधक 
जीव उस-उस काल के राग को जानता है। जैसा-जंसा ज्ञान होता है, वैसा 
ही राग निमित्त होता है। श्रागे-पीछे ज्ञान हो यह वात ही नहीं है - 
एक काल में ही है । 

धर्मी जीव जानता है कि द्रव्यों में पर्यायें . हो.रही हैं, उन्हें सर्वज्ञ 
जान रहा है। उन्हें करे क्‍या? तथा सम्यग्दशेनादि में घर्मं की पर्याय 
भी हो रही है, उसे करे कया ? जो पर्याय स्वकाल में हो ही रही है, उसे 
करे क्या ? और उसे करने का विकल्प भी क्‍यों ? सर्वेज्ञ तो प्रत्यक्ष देख 
रहा है और नीचे धर्मी जीव परोक्ष देख रहा है। मात्र प्रत्यक्ष-परोक्ष 
का ही अन्तर हैं। केवल दिशा वदलनी है, अ्रन्य कुछ भी करने का 
नहीं है । 

जो पर्याय होनेवाली है, उसे करना क्या और जो नही होनेवाली 
है, उसे भी करना कया? ऐसा निश्चय करते ही कत्त त्ववुद्धि छुटकर 
स्वभाव-सन्मुखता हो जाती है। सर्वेज्देव तिकाली को देखने-जाननेवाले 
हैं और मैं भी त्रिकाली का ज्ञाता-दृष्टा ही हूँ- इसप्रकार त्रिकाली 
ज्ञायकस्वभाव का निरचय करना वही सम्यर्दर्शन है ॥४१॥। 

- आत्मधर्म : अगस्त १६७९, पृष्ठ २५ 
( रेध्ड ) 

प्रश्न :- सम्यग्हष्टि को शुद्ध आत्मा का विचार उपयोग में चल 
रहा हो, उसे ही शुद्धोपयोग कहते हैं न ? 

उत्तर :-नहीं; शुद्धात्मा का विचार- चलना शुद्धोपयोग नहीं है, 
यह तो रागमिश्रित विचार है। छुद्धात्मा में एकाग्र होकर निविकल्प 
उपयोगरूप परिणाम हो, वह शुद्धोपयोग है। जिसमें ज्ञेय-ज्ञान-ज्ञाता 
का भेद छूटकर मात्र अमेदरूप चेतन्यपिण्ड ही अनुभव में आवे,, वह 
शुद्धोपयोग है ॥४२॥...._._ - आत्मषर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २५ 
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| (. ३९६ ) 
प्रश्न :-- ज्ञानी को विभाव परदेश लगता है, तो उसका खेद होता 
है कि ज्ञान होता है ? 
उत्तर :- खेद भी होता है और ज्ञान भी होता है ॥४३॥ 
। - आत्मधर्म : सितम्बर १६०१, पृष्ठ २५ 


( ४०० ) 
प्रशंत :- क्या शुद्धि और अशुद्धि एक पर्याय में साथ ही साथ है ? 
' - झत्तर :- हाँ ! साधक कों शुद्धि भौर अशुद्धि एक ही पर्याय में 
साथ होने पर भी अ्रशुद्धता का जो ज्ञान होता है; वह अपना है, अंशुद्धंता 
अपनी नहीं ॥४४॥ - - -“ आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २७ 
( ४०१ )' 
प्रश्न :- सम्यन्हष्टि को गृहस्थाश्रम में रहकर राजपाट करते हुए 
भी समभाव कंसे रहता होगा ? * 
उत्तर :- त्रिकाली जीवतत्त्व की दृष्टि होने से ज्ञानी को पर्याय- 
दृष्टि नहीं है भर्थात्‌ वह पर्याय जितना ही जीव को नहीं मानता, इसलिए 
उसे पर्यायबुद्धि का राग-ह् ष नहीं होता । स्वभावदहष्टि होने के कारण 
वह सिद्धफर्याय अथवा निगोदपर्याय में समभाव ही रखता है। कदाचित्‌ 
अल्प राग-हं ष होने पर भी स्वभाव की एकता नहीं छूटने से वास्तव में 
उसे राय-ह ष होता ही नहीं, उसे तो स्वभाव की एकता ही वर्तती है। 
भाई ! स्वभावबुद्धि का हकार और पर्यायबुद्धि का नकार - यही स्वभाव 
है। भात्मा वर्तम्रानभाव जितना नहीं, अपितु त्रिकाल अ्रखण्ड ज्ञानमृति 
है - ऐसी श्रद्धा ही द्रव्यबुद्धि का स्वीकार है और पर्यायबरुद्धि का भ्रस्वीकार 
है। राजपाट में रहने पर भी ज्ञानी के स्वभावदृष्टि की अधिकता के 
कारण समभाव ही वर्तंता है ॥४५॥ - 


- आत्मधर्म-: दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २६-२७ 
( ४०२) 
भ्रश्त :- यदि परपदार्थ को ज्ञानी अ्रपना नहीं मानते तो 'मेरी 
पुस्तक, मेरी वस्तु” - ऐसा क्‍यों बोलते हैं? यह तो कपट है। ' 
ही 'उत्तर :- भाई ! भाषा-में ऐसा ही बोला जाता है, तथापि अन्तर 
में पर को अथना नहीं सांनते; यह कपट नहीं है। बोलने की क्रिया ही 
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आत्मा की नहीं, वह तो जड़ है; उस समय ज्ञानी का अभिप्राय क्‍या है, 
वह समभना चाहिए ॥४६९॥ 
- बीतराग-विज्ञान : फरवरी १६८४, प्रृष्ठ २४ 
( ४०३ ) 
प्रश्त :- भूतकाल के दुःखों का स्मरण करना किस काम का ? 
उत्तर :- वैसे दुख, पुनः न आये - इसलिए उन्हें याद करके ज्ञानी 
अपने हृदय में वेराग्य करता है । मुनिराज भी भूतकाल के दुःखों को याद 
करके कहते हैं कि “मैं भूतकाल के दुःखों को याद करता हूँ तब कलेजे में 
घाव लग जाता है ।' देखो ! सम्यग्हृष्टि मनि है,आनन्द का प्रचुर वेदन है, 
तथापि भ्रूतकाल के दुःखों को याद करते हैं। किसलिए ? कि वंसे दुःख 
फिर से प्राप्त न हों; इसलिए उन्हें याद कर वैराग्य बढ़ाते हैं ॥४७॥। 


- - आत्मघर्म : अ्रप्नेल १९८१; पृष्ठ २६ 
( ४०४ ) 
प्रश्न ः- यदि पूजा-भक्ति आदि श्ुुभराग में धर्म नहीं है, तो श्रावक 
के लिए धर्मे क्या है ? 
उत्तर :- देह-मन-वाणी-राग से भिन्न आत्मा की श्रद्धा-ज्ञान करना 
तंथा आत्मा का अ्रनुभव करना यही श्रावक का घम्मे है ।४८॥ 
- आत्मघम : श्रगस्त १६७८, पृष्ठ २५ 
( ४०५ ) 
प्रश्त :- तव कया श्रावक पूजा-भक्ति आदि कार्य न करे ? 
उत्तर :- श्रावक को पूजा-भक्ति आदि का शुभराग ग्राता है, भ्राये 
बिना रहता नहीं; परन्तु वह धर्म नहीं है, शुभराग है और इससे भिन्न 
आत्मा का अनुभव करना घर्म है ॥४६॥ 
+ आत्मघर्म : अगस्त १६७८, पृष्ठ २५ 
( ड०६ ) 
प्रश्न :- निरचय के साथ 'होनेवाले उचित राग को क्रोध कहते हैं 
क्या ? 
उत्तेर :- नहीं; यहाँ समयसार गाथा ६६-७०-७१ में जिसको 
आत्मस्वभाव की रुचि नहीं है - अनादर है, उसके _रागभाव को क्रोध . 
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कहा है भ्रर्थात्‌ मिश्यात्व सहित होनेवाले रागादिभाव को क्रोध कहा है। 
ज्ञानी में होनेवाले भ्रस्थिरता के राग का तो ज्ञानी को ज्ञान होता है। 
ज्ञानरूंप परिणमनेवाले ज्ञानी को श्रानन्दरूप आत्मा रुचता है -- अनुभव 
में आता है, इसलिए उसे राग की रुचिरूप क्रोध होता ही नहीं; अ्रतः क्रोध 
मालूम नहीं पड़ता । श्रज्ञानी को दुःखरूपभाव - रागभाव रुचता है और 
आनन्दरूपभाव रुचता नहीं, इसलिए उसको क्रोधादि का ही भ्रनुभव होता 
है, आत्मा मालूम नहीं पड़ता । आत्मा अ्रतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप है, उसको 
तो रुचि नहीं और पुण्य-परिणाम की रुचि है - यह आ्रात्मा का अनादर है; 
अतः ऐसे अज्ञानी को अपने स्वरूप के प्रति क्रोध है -- ऐसा समकना ॥५०॥ 


-आत्मघर्म : जून १६८०, पृष्ठ २६ 
( ४०७ ) 


प्रश्व :- ज्ञानी की परीक्षा अज्ञानी जीव किस विधि से करते हैं ? 
वे अज्ञानी कितने प्रकार के हैं? तथा ज्ञानी की परीक्षा की सही विधि 
क्‍या है ? 

उत्तर :- ज्ञानी की गलत विधि से परीक्षा करनेवाले अ्ज्ञानी तीन 
प्रकार के हैं और वे तीन प्रकार से परीक्षा करते हैं । 


प्रथम नम्बर के अज्ञानी वे हैं, जो मात्र बाहर के वेष- से परीक्षा 
करते हैं अर्थात्‌ मात्र बाह्य वेष देखकर ही उनमें ज्ञानी होने की कल्पना 
कर लेते हैं | द्वितीय नम्बर के श्ज्ञानी वे हैं, जो वाहर की क्रिया देखकर 
परीक्षा करते हैं श्र्थात्‌ वाहर में चलना, फिरना, उठना, बैठना, आहार, 
शयन आदि में सावधानी, शुद्धता आदि देखकर ही ज्ञानी मान लेते हैं। 
तृतीय नम्बर के अज्ञानी वे हैं, जो कषाय की मन्दता देखकर परीक्षा 
करते हैं भ्र्थात्‌ प्रतिकुल संयोगों के मिलने पर जो क्रोधादिक नहीं करते 
परिणामों में सरलता रखते हैं, वाह्यपरिग्रह का विशेष लोभ नहीं रखते 
शरीर व भोजनादि के प्रति अधिक आसक्ति नहीं रखते, उन्हें ज्ञानी होना 
हे कर लेते हैं; परन्तु यह ज्ञानी के पहचानने की वास्तविक रीति 
नहीं है । 

जो सच्चा जिज्ञासु है, वह तो अन्तर की तत्त्वदृष्टि से परीक्षा 
करता है कि सामनेवाले जीव का श्रद्धा-ज्ञान केसा है ? उसे चेतन्यभगवान 
की श्रद्धा है या नहीं ? राग से भिन्न चेतन्यस्वभाव की प्रतीति है या नहीं ? 
राग होता है, उससे लाभ मानता है या उससे भिन्न रहता है ? उसकी 
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रुचि का जोर किसतरफ काम करता है ? उसके वेदन में किसकी मुख्यता 
है ? इसप्रकार भ्रन्दर की श्रद्धा और ज्ञान से हो ज्ञानी की पहचान सुपात्र 
जीव करता है ॥५१॥ - आत्मधर्म : सितम्बर १६८२, पृष्ठ २४ 
(४०प ) 

प्रश्न :- तत्त्वचर्चा-स्वाध्याय में रहनेवाले सवरर्थसिद्धि के देव की 
श्रपेक्षा पाँचवें गुणस्थानवर्त्ती पशु के शान्ति विशेष होती है क्या ? 

उत्तर :- पाँचवें गुणस्थानवाले पश्यु के दो कषाय चौकड़ी का 
अभाव होने से देवों की श्रपेक्षा शान्ति अधिक होती है। चौथे गुणस्थान- 
वाला देव शुभ में हो तो भी शान्ति कम और पाँचवें वाला पशु या मनुष्य 
अशुभ में हो तो भी उसे शान्ति श्रधिक होती है ॥५२॥ 


- आत्मघर्म : फरवरी १६४८०, पृष्ठ २३ 


मल अलम्कल कल न कसी जज की जप पान मदन लक न अमल कि शी विद जलन 
चिन्मूरत ह्घारी की *'**“ 
चिन्मूरत हग्धारी की मोहि, रीति लगत है अटापटी ॥टेका। 
वाहिर नारकिकृत दुख भोग, अन्तर सुखरस गठागटी। 
रमत अनेक सुरनि संग पे तिस, परणतितें नित हटाहटी ॥१॥ 


ज्ञानविरागशक्तितें विधिफल, भोगत पै विधि घटाघटी । 
सद्रननिवासी तदपि उदासी, तातें आख़व छुटाछुटी ॥२॥ 





जे भवहेत श्रबुध के ते तस, करत बन्ध की फटाभटी। 
नारक पशुतिय षट्‌ विकलत्रय, प्रकृतिन की छ्लौ कटाकटी ॥शा। 


सयम घर न सके पे सयम, घारन की उर चटा-चटी। 
तासु सुयत गुन की 'दौलत' के, लगी रहे नित रटा-रटी ॥४॥ 
- केविवर पण्डित श्री दौलतराम 


व्य-गुण-पर्याय 


ह ( ४०६९ ) 
प्रश्व :- धर्म करने में द्रव्य-गुण-पर्याय को समभने. को क्‍या 
आवश्यकता. है ? दान-ब्नत-तप करने से घर्मं तो होता ही है न ? 


उत्तर :- दानं-ब्रत-तप करे और घुभराग से लाभ माने - धर्म माने 
तो मिथ्यात्व का महान्‌ पाप बँघता है। ब्रतादि के परिणाम तो रागरूप 
हैं, वन्चरूप हैं और घर्मं तो वीतराग परिणाम है । आत्मा आझानन्दस्वरूप 
महाप्रभु है; उसे द्रव्य-ग्रुण-पर्याय के स्वरूप से पहिचाने तो राग से भिन्न 
पड़कर चंतन्यस्वरूप आत्मा में एकाग्रता हो और धर्म हो ॥१॥ 
- आत्मधर्म :.जनवरी १६०८०, पृष्ठ २७ 
( ४१० ) 
प्रश्न :-- द्रव्य और गुण सें तथा एक गुण का दूसरे गुण में भी क्या 
कोई अ्रभाव है ? यदि है तो कौन-सा और उसके समभदने से क्या लाभ है? 
., उत्तर :- द्रव्य है, वह गुण नहीं और गुण है, वह द्रव्य नहीं। गुण 
और द्रव्य के बीच में तथा एक गुणं और दूसरे गुण के बीच में अतदुभाव, 
है। अपने द्रव्य में भी गुंण में और द्रव्य में श्रतदृभाव है । आ हा हा ! यहाँ 
तक गम्भीरता को स्पशे किया हैं तो फिर दूसरे बाहर के पदार्थ कि जिनके 
प्रदेश भी पृथक ही हैं, वे तो सर्वेथा भिन्न हैं ही - ऐसी दशा में एक पदार्थ 
दूसरे पदार्थ का क्या कर सकता है ? प्रभु ! तु तो अकेला ही है। अकेले 
में भी सत्ता को और द्रव्य को तंद्‌ अभाव है। ज्ञान है वह आ्रात्मा नहीं 
आनन्द है वह आत्मा नहीं और आत्मा है वह आनन्द नहीं, ज्ञान नहीं; 
इसप्रकार दो के बीच तद अभाव है। प्रवचनसारजी में द्रव्य की स्वतन्त्रता 
के अनेक वोल आये हैं । जिस प्रकार सत्य है - उसीफप्रकार ज्ञान में आवे 
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तभी पर्याय अन्दर भूक सकती है, श्रन्यथा पर्याय अन्दर में नहीं भुक 
सकती और भअ्रन्दर त्रिकालीस्वभाव पर लक्ष गए विना आनन्दानुभूति 
नहीं हो सकती ॥२॥ - आत्मघम : अपग्रेल १६८०, पृष्ठ २३ 
( ४११ ) 

प्रश्न :- द्रव्य को गुण स्पशे नहीं करता और ग्रुण को द्रव्य स्परे 
नहीं करता - ऐसा कहने का प्रयोजन क्या है ? 

उत्तर :- गुणभैद की' इृष्टि छुड़ाकर अभेद वस्तु की दृष्टि कराना 
ही इस कथन का प्रयोजन है ॥३॥ - श्रात्मधमे : अप्रेल १९८०, पृष्ठ २३ 

( ४१२ ) 

प्रश्न :- द्रव्य और गुणों में करथेंचित्‌ भेद और कर्थंचित्‌ अ्रमेद किस 
प्रकार सेहै?  «+ '. | 

उत्तर :- निश्च॑यस्वरूप के ज्ञाता जैनाचाये, जिसप्रकार हिमालय 
और विन्ध्याचल में भिन्नपना है अथवा एक्र ही क्षेत्र में स्थित जल और 
दूध में जिसप्रकार भिन्न प्रदेशपना है; वैसा भिन्नपना द्ंव्य और गुणों में 
नहीं मानते, साथ ही साथ: एकान्त से द्रव्य और-गुणों का एंकपना भी 
नहीं मानते | अभिंप्राय ग्रह हुआ कि जिसप्रेकार द्रव्य और गुणों में प्रदेशों 
की भ्रपेक्षा से अ्रभिन्नत्व है, उसीप्रकार संज्ञा, संख्यों, लक्षणादि की अपेक्षा से 
भी अभिन्नत्व है, एकेत्व है - ऐसा नहीं मानते; श्र्थात्‌ एकान्त से द्रव्य और 
गुणों का न तो सर्वथा एकत्व मात़ते हैं और न सर्वथा भिन्नत्व ही। अपेक्षा 
के बिना. एकत्व और अन्‍्यत्व में से एक भी नहीं. मानते; हाँ; भिन्न-भिन्न 
भ्रपेक्षाओं से दोनों स्वभावों को मानते हैं। प्रदेशों की एकता से एकत्व है 
ओर संख्या, संज्ञादि की अपेक्षा से द्रव्य भर गुणों में अन्यत्व है - ऐसा 
आचाये मानते हैं। यही श्री जयसेनाचाय-पंचास्तिकाय, टीका ग्राथा ४५ 
में है ।४॥ +- आत्मधर्म : जून १६८०, पृष्ठ २७ 

" (ड१३)) - -,. , 

प्रश्न :- कोई द्रव्य अपना -स्वभाव नहीं छोड़ता है-तो जीव संसारी 
उत्तर :- कोई द्रव्य अपना स्वभाव नहीं-छोड़ता - इसका भ्रर्थ है 
में कोई- भी द्रव्य अपने त्रिकाली स्वभाव को नहीं छोड़ता. वर्तमान दशा 
कि विकारी दशा होती है, बन्ध अवस्था होती है, तो भी द्रव्य अयने 
त्रिकाली स्वभाव को छोड़ता नहीं है। बन्ध की अवस्था हो; मोक्षमार्ग 


द्वब्यं-गुण-पर्याय ] [१५५ 


की अ्रवस्था हो, अथवा मोक्ष हो; परन्तु फिर भी वस्तु तो जेसी की तेसी 
पर्याय के पीछे तीनों काल मौजूद पड़ी है ॥५॥। 
-आत्मघम : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २६ 
न ह ( ४१४ 
, प्रश्न :- द्रव्य में से पर्याय उत्पन्न होती है, पर्याय व्यय होकर 'द्रव्य 
में मिलती है; तब द्रव्य ध्र व टंकोत्कीर्ण तो नहीं रहा ? हा 
. -. उत्तर :- पर्याय द्रव्य में से उत्पन्न होती है और पर्याय व्यय होंकरं 
द्रव्य में मिलती है, यह पर्यायाथिक नय से कहा है। द्रव्याथिक नय का 
द्रव्य तो प्र व टंकोत्कीर्ण कुटस्थ है ॥६॥ 
. - आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 
( ४१५ ) 
प्रश्न :- द्रव्य से पर्याय भिन्न है तो पर्याय कहाँ से झाती है ? 

' उत्तर :- पर्याय श्राती तो द्रव्य में से है, कहीं अ्रधर से नहीं अ्राती; 
लेकिन जब पर्याय को सतू रूप से स्वतन्त्र सिद्ध करना हो तब पर्याय, 
पर्याय से ही है । द्रव्य से पर्याय हो तो द्रव्य एक रूप रहता है और पर्याय 
अनेक रूप होती है। उसे द्रव्य जेसी एक रूप ही होना चाहिए, लेकिन 
वैसी होती. नहीं.। द्रव्य सत्‌ है; वैसे पर्याय भी सत्‌ है, स्वतन्त्र है - इस 
अपेक्षा से द्रव्य से पर्याय को भिन्न कहा जाता है ॥७॥ 

- -आत्मघर्म : जुलाई १६७६, प्रृष्ठ २४ 
( ४१६ ) 
प्रश्व :- द्रव्य और पर्याय दो घर्म को पृथक बताने. का क्‍या 
प्रयोजन है ? 
उत्तर :- दो धर्म भिन्न हैं, उनकी प्रसिद्धि करने :का. प्रयोजन है 
पर्याय एक समय की है और उसके पीछे प्र वदल तो त्रिकाल ज्यों का त्यों 
रहता है, इसको ज्ञ य बनाना चाहिए ॥५)॥ 
“- आत्मघर्म : जलाई १६७६, पृष्ठ २४ 
; ( ४१७ ) , 
प्रश्व :- आत्मा के पर्यायधर्म को स्वीकार न किया -जाय- तो क्‍या 
हानि है? के 
- उत्तर +- आत्मा के पर्यायधर्म को माने-जाने, तो 'पर के आश्रय से 
अपनी पर्याय होती है! - ऐसी मिथ्या मान्यता छुट जाय और अपने द्रव्य 


बस 
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के श्राश्नय से ही अपनी पर्याय होती है - ऐसी सच्ची मान्यता हो जाव; 
ऐसा हो जाने पर परद्रव्य से मुझे लाभ-हानि होती है - ऐसी मिथ्याबरुद्धि 
नहीं रहे । जिसने पर से अपनी पर्याय में लाभ-हानि होना माना, उसने 
श्रात्मा के पर्यायधर्म को वास्तव में जाना ही नहीं हं। पर्यायधर्म श्रपना 
है, किसी अन्यवस्तु के कारण अपना पर्यायघर्म नहीं होता । यदि दूसरा 
पदार्थ आत्मा की पर्याय को करे, तो आत्मा के पर्यायधर्म ने क्या किया ? 
यदि निमित्त से पर्याय का होना माना जाय, तो आत्मा का पर्यायवर्म ही 
नहीं रहता । अपनी भ्रनादि-अरनन्त पर्यायें अपने से ही होती हैं - इसप्रकार 

यदि अपने पर्यायधर्म को न जाने तो ज्ञान प्रमाण नहीं होता ॥ ध॥। 
-वीतरागविज्ञान : श्रक्टूवर १६८३, पृष्ठ २२ 

( ४१८ ) 

प्रश्व :- किसी अपेक्षा से द्रव्य भी परिणामी है या नहीं ? 
:. उत्तर :- द्रव्य तो अपरिणामी है, वन्च मोक्ष के परिणाम को द्रव्य 
नहीं करता है; परन्तु पर्यायहष्टि से कथन करना हो तो पर्याय प्र तर में 
से आती है और श्रव में ही जाती है, इसलिए पर्याय अपेक्षा से द्रव्य 
रिणमन करता है। द्रव्य द्रव्यदष्टि से निष्क्रिय है, पर्यायहप्टि अपेक्षा से 


सक्रिय है ॥१०॥ - आत्मधमम : दिसम्वर १६७७, पृष्ठ २८ 
( ४१६ ) 
प्रश्न: - द्रव्य और पर्याय को भिन्न-भिन्न सिद्ध करने का प्रयोजन 
क्‍या है? 


उत्तर :- निकाली द्रव्य और प्रकट पर्याय दोनों भिन्न-भिन्न धर्म 
अस्तिरूप हैं। उन दोनों धर्मो का परस्पर भिन्न अस्तित्व सिद्ध करना ही 
प्रयोजन है ॥११॥ - आत्मघर्म : मई १६९७७, पृष्ठ २४ 

( ४२० ) हक 

प्रश्न :- ज्ञानगुण में जितने अविभाग-प्रतिच्छेद हैं, उतने अविभाग- 
प्रतिच्छेद सभी गुणों में हैं क्या ? 

उत्तर :- हाँ; जितने अविभाग-प्रतिच्छेद एक ज्ञानगुण में हैं, उतने 
ही श्रद्धा-चारित्र-वीर्यादि सभी गुणों में हैं। जिसका भाग करने पर दूसरा 
भाग न हो सके - ऐसे अविभाग-प्रतिच्छेद एक गुण में अनन्त हैं; यह अ्रनन्‍्त 
अविभाग-प्रतिच्छेंद केवलज्ञान होने पर पूर्ण प्रगट होने पर भी ज्ञानगुण में 
से घटते नहीं - ऐसा ही स्वभाव है। यह बहुत सुक्ष्म वात हैँ । ज्ञान के 
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अतिरिक्त अन्य गुण कुछ जानते नहीं हैं, इसलिये: उन ग्रुणों के अविभाग- 
प्रतिच्छेद कुछ कम होते होंगे - ऐसा नहों है ॥१ रा 
,. >आत्मघमें : भाचे १६७८, पृष्ठ २६ 
न . (४२१ ) 
प्रश्त :- परिणामी निश्चय से अपने परिणाम का कर्ता है तथापि 
पुर्वे पर्याय का व्यय-कर्तता हैं - यह कथन किस प्रकार हैं ? 
उत्तर :- वास्तव में तो उत्पाद की पर्याय का कर्ता उत्पाद ही है, 
किन्तु श्रभेद करके उपचार से परिणामी को कर्त्ता कहा गया है। परच्तु 
द्रव्य तो परिणभता ही नहीं, वह तो निष्क्रिय है; पलटने वाली तो 
पर्याय है। व्यय को उत्पाद का कर्त्ता कहना भी व्यवहार ही है। 
पट्कारक का परिणाम प्र वे और व्यय की श्रपेक्षा रहित स्वयं सिद्ध उत्पाद 
होता है ॥१३॥ ,. .“ आत्मघर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 
६ . ' . ( ४२२ ) 
प्रश्त :- शास्त्र में पर्याय को अभूतार्थ क्‍यों कहा है ? क्या उसंकी 
सत्ता नहीं हैं ? 52, 
उत्तर :- निकालीस्वभाव को मुख्य करके भूतार्थ कहा और पर्याय 
को अ्रभृतार्थ कहा अर्थात्‌ पर्याय है नहीं - ऐसा कहा। वहाँ पर्याय को गौण 
करके ही “नहीं है' ऐसा कहा; परच्तु इससे ऐसा मत समझता कि पर्याय 
सर्वथा हैं ही नहीं। इसी भाँति सम्यग्दृष्टि को राग नहीं, दुःख नहीं - ऐसा 
कहा; परन्तु इससे ऐसा भत समझना कि वत्तंमान पर्याय में राग-दुःख 
सर्वथा है ही नहीं। पर्याय में जितना राग है, उतना दुःख भी अवश्य 
है जहाँ शास्त्र में ऐसा कहा है कि सम्यरदृष्टि के राग या दुःख नहीं 
है सो वह तो दृष्टि की प्रघानता से कहा; किस्तु पर्याय में जितना 
आनन्द है, उतना भी ज्ञान: जानता हैं और जितना राग हैं, उतना दुःख 
भी साधक को है; ऐसा ज्ञान जानता है। यदि वर्तमान पर्याय में होनेवाले 
राग व दुःख को ज्ञान न जाने तब तो घारणाज्ञान में भी भूल है। 
सम्यरुष्टि के दृष्टि .का जोर बताने के लिए ऐसा भी कहा कि वह 
निराखव हैं, किन्तु यदि भ्राखव सर्वथां न हो तब तो मक्ति हो जानी 
चाहिए।. 6 ५ : ; हि 
! कर्ता-कर्म अधिकार में. ऐसा कहा कि संम्यरंदृष्टिः के जो राग 
होता हैं उसका कर्ता पुद्गलकर्म है, आत्मा उसका कर्ता नहीं है; तथा 
प्रवचनसार में ऐसा कहा कि ज्ञानी के जो राग होता है, उसका कर्ता 
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आत्मा है, राग का अधिष्ठाता आत्मा है। फिर भी एकान्त -माने कि 
ज्ञानी राग का - दुःख का कर्ता-भोक्‍ता नहीं है तो वह जीव नयविवक्षा 
को नहीं समझने के कारण मिथ्यादृष्टि है। 
एक पर्याय जितना अपने को मानना भी मिथ्यात्व है। तो फिर 
राग को अपना मानना, शरीर को अपना मानना, माता-पिता धनादि 
को अपना मानना तो महान मिथ्यात्व है। अहा हा ! अपने को बहुत 
बदलना पड़ेगा। अनेक प्रकार की मिथ्या मान्यताओं को छोड़कर ही 
आत्मसन्मुख जा सकोगे ॥१४॥ . - आत्मधर्म : जून १६७८, पृष्ठ २५ 
( ४२३ ) 
श्न :- शुद्ध-अशुद्ध पर्यायों के पिण्ड को द्रव्य कहा है न ? 
उत्तर :- वह तो निशचयाभासी जीव पर्याय को सर्वथा मानता 
ही नहीं है, उस अपेक्षा से उसे समझाने के लिए शुद्ध-अशुद्ध पर्यायों का 
पिण्ड सो द्रव्य है - ऐसा-कहा है, परन्तु उससे द्रव्य में' शुद्ध-अशुद्ध पर्यायें 
वर्तमानरूप से विद्यमान हैं - ऐसा कहने का तात्पये नहीं है. । द्वव्य तो 
शक्तिरूप से अ्रकेला पारिणामिक भावरूप ही है; जो पर्याय को सर्वथा 
नहीं मानता, उससे कहते हैं कि भविष्य की पर्यायें द्वव्य में शक्तिरूप 
हैं. और भूत की पर्यायें योग्यतारूप हैं। पर्यायें स्वथा हैंही नहीं - 
ऐसा नहीं है; इतना जानने के लिये कहा है ॥१५॥ 
>अआत्मघम : नवम्बर १६७६९, पृष्ठ २८ 
(धर४ ) : . 
प्रश्न :- दो तयों को जानना कहा है न ? ! 
उत्तर :- जानना तो ज्ञान का स्वभाव है; जानने के लिये तो 
सभी नय कहे हैं, परन्तु धर्मरूप प्रयोजन की सिद्धि के लिये त्तो एकरूप 
त्रिकाली प्रंव शुद्ध चेतन्य सामरान्यद्रव्य है, वही आश्रय करने योग्य है। 
जानने के विषय में आदरणीयपना मान लेने से हृष्टि की-विपरीतता 
होती है ॥१६॥ - - आत्मधर्म : नवम्बर १६७६; पृष्ठ २८ 
१ ( ४२५ ) 
प्रश्न :- पर्याय को नहीं मानने से तो एकान्त हो जाता है ? 
.. उत्तर :- पर्याय. है-ही - नहीं -ऐसा नहीं है। श्रद्धा करती है 
जानती है, स्थिरता करती-है, वह पर्याय ही है; परच्तु पर्याय का :आश्रय, 
केरना - वह विपरीतृता है। चेतन्यसामान्य का आश्रय करने के  लिए' 


द्रव्य-्गुण-पर्याय ] [ १५६ 


पर्याय को गौण करके निषेघ किया जाता है, पंरन्तु उससे पर्याय पंययिरूप 
में सर्वथा है ही नहीं - ऐसा नहीं है । 
*. एकरूप श्र व सामान्यद्रव्य वह परमशुद्धनेश्वयनये का विषय है 
उसमें निर्मेल पर्याय को मिलाकर देखना वह मेचकपना होने से अ्रशुद्धनय 
का विषय हैं, मलिनता है, सोपाधिक हैं, सम्यग्दशन का विषय नहीं है। 
 * ' एकं देखियें जानिये, रमि रहिये इक ठौर। 
... संमल विमल न विचारिये, यहै सिद्धि नहि और ॥ 
एकरूप प्र वचतन्य ही एक सम्यग्दशेन का विषय है। शरीरादि 
नोकमं को तथां द्वंव्यकर्म को बाह्मतत्त्व कहना हो, तब राग को स्वतत्त्व 
कहा जाता है; 'रागकों वाह्यतत््व कहना हो, तवं निर्मेल पर्याय को 
स्वतत्व॑ कहा जांता ' हैं; “निर्मेल पर्याय को वाह्मतत्त्व कहना हो, तब 
त्रिकाली द्रव्य को स्वतेत्व कहा जाता है; राग या निर्मल पर्याय की 
अपेक्षा से बाह्मतत्त्व तथा स्वतंत्त्व दोनों कहे जाते हैं, परन्तु त्रिकाली 
प्र वद्वव्य को तो स्वंथा' प्रकार से 'स्वतत्त्व ही कहा जाता है और वह 
एक ही दृष्टि का विषय होने से उपादेय है ॥१७॥। 
हि - आत्मधर्म : नवस्वर १६७६, पृष्ठ २८ 
७:२६ ( ४२६ ) 
. प्रश्न :- पर्याय द्वव्य से भिन्न है कि अभिन्न ? और किस प्रकार ? 
उत्तर :- द्रव्य पर्याय से भिन्न है। क्योंकि ध्रूव में तो पर्याय नहीं 
और पर्याय में ध्रव आता नहीं श्रर्थात्‌ ध्र॒व पर्याय को स्पश करता 
नहीं, परन्तु पर से भिन्न करने के लिए ऐसा कहते हैं कि द्रव्य की पर्याय 
है; किन्तु इसका श्रर्थ यहं नहीं है कि संममान्य द्रव्य और विशेष पर्याय यह 
दो - धर्म एकरूप: हो जाते हैं । यह दोनों घर्मं अर्थात सामान्यघर्मं और 
विशेषधर्म एक दूसरे को स्पशे नहीं करते ॥१८॥ 
-आत्मघर्म : अक्टूबर १६७८, पुष्ठ २४ 
( ४२७ ) 
भश्त :- समयसार गाथा ११ में पर्याय को अ्रभूतार्थ कहा । क्‍या 


वह सर्वेथा है ही नहीं ? तथा गाथा १४ में पर्याय को मुख्य कहकर उसे 
जनशासन कहा । कृपया इसका रहस्य समभाइएगा ? . 


उत्तर :- समयसार गाथा ११ में पर्याय को गौण करके अभृतार्थ 
कहा है, वहाँ तो पर्याय का आश्रय छुड़ाने के लिए पर्याय को गौण करके 
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अभूतार्थ कहा है - असत्यार्थ कहा है, किन्तु पर्याय संर्वथा है ही नहीं - 
ऐसा मत समझना । गौण करने में पर्याय के अस्तित्व का अस्वीकार नहीं 
है। तथा गाथा १४ में तो जिसमें अ्रवद्धस्वरूप आत्मा अनुभव में श्राया, 
तह पर्याय मुख्य ही है - वह पर्याय जेनशासन है। आहाहा ! मेरा जो 
द्रव्य विकाररहित वीतरागी- तत्त्व है, उसका लक्ष करने पर पर्याय -में 
वीतरागता भ्राती है। यह वेदन की पर्याय मुख्य ही है। द्रव्य तो वेदन 
में आता नहीं, पर्याय ही वेदन में श्राती है और वह वेदन की पर्याय 
मे मुख्य है; उसे गौण कर देगा तो नहीं चलेगा नाथ ! पूर्णानन्द का नाथ 
हाँ जाना और अनुभव में श्राया, वह गौण नहीं हो सकता । 

- भाई ! वह तो तुझे द्रव्य का लक्ष-आश्रयः कराने. के 
लिए पर्याय को गौण किया था, परन्तु वेदन तो पर्याय में मुख्य -है 
ही। भले ही द्रव्य का आश्रय कराने के लिए परिणाम को गौण 
किया था, किन्तु क्या वह परिणाम कहीं चला जावेगा ? नहीं, 
नहीं; जो परिणाम अस्तिरूप वेदत में आवे, वह कहाँ जावेगा ? 
आहा हा ! यह आत्मा तो पुकार करता है कि वीतरागस्वरूप जो 
मेरा द्रव्य है, उसका लक्ष करने पर मुझे वीतराग्रता वेदन में भ्राती 
है और यह वेदन मर्भे मुख्य है ॥॥१६॥ 

“- आत्मघम : माच १६८९१, पृष्ठ २४-२५ 
( ४२८ ) 

. प्रश्न :- वस्तु के द्रव्यस्वभाव में अश्ुद्धता नहीं है तो पर्याय में 

अजशुद्धता कहाँ से श्राती है ? 

उत्तर :- वस्तु (द्रव्य औरं पर्याय” ऐसे दो स्वभाव वाली है। 
उनमें से द्रव्यस्वभाव में अशुद्धता.नहीं है, किन्तु पर्याय का स्वभाव 'शुद्ध 
और 'अजुद्ध ऐसे दो प्रकार का है --श्रर्थात्‌ पर्याय की अशुद्धता द्रव्य- 
स्वभाव में से आई हुई नहीं है; वह .वो तत्समय की पर्याय का ही भाव 
है, द्वितीय समय॑ में उस पर्याय का व्यय होने पर वह अशुद्धता भी समिट 
जाती है। 

पर्याय की शुद्धता और अशुद्धता के सम्बन्ध में नियम यह है कि 
जब पर्याय द्रव्याश्रय॒ से परिणमंन करती है, तब शुद्ध और, जब पराश्रय 
से परिणमन करती है तब अशुद्ध होती है; परन्तु वह' अशुद्धता ने तो पर 
मैं से हीं आई है और:न द्वेंव्यंस्वभाव में से ही आई है-.२०॥ 

. » आत्मधस : अगस्त १९७७, पृष्ठ २५ 
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( ४२६ ) ह 
प्रश्न :- पर्याश्र स्वयं षट्कारक से स्वतन्त्र परिणमती है और 
पर्याय को पर्याय का अपना ही वेदन है तो ध्रूव का क्या प्रयोजन है ? 

: उत्तर :-प्नू वद्रव्य वह तो मूल वस्तु है। प्रूव का लक्ष करने पर 
ही पर्याय में श्राननद का वेदन आता है, इसीलिए ध्रूव मूल वस्तु 
है ॥॥२१॥ - आत्मघर्म : मई १९६८०, पृष्ठ २५ 

( ४२० ) 
भ्रश्न :- पर्याय को दूसरे द्रव्य का सहारा नहीं है, तो क्या अपने 
द्रव्य का भी सहारा नहीं है ? 
उत्तर :- पर्याय अपने षट्कारक से स्वतन्त्र है ॥२२॥ 
“- आत्मधर्म : जनवरी १६८०, पृष्ठ २७ 
(४३१ ) 
प्रश्न :- पर्याय तो पामर है न ९ 
उत्तर : - पर्याय पामर नहीं है, वह तो सम्पूर्ण द्रव्य को स्वीकारती 
है, उसे पामर कंसे कहें ? पर्याय में महासामथ्ये है। सम्पुण्ण द्रव्य को स्पर्श 
किये बिना उसे स्वीकारती हैं। ज्ञान की एक पर्याय में इतनी शक्ति है 
कि छहों द्व्यों को जान ले। इसकी शक्ति की श्रलौकिक बात हैं ॥२३॥ 
- आत्मघर्म : जनवरी १६८०, पृष्ठ २७ 
( ४३२ ) 
प्रश्व :- द्रव्य और पर्याय में से बल किसका श्रधिक है ? 


उत्तर :- द्रव्य का बल अधिक है। पर्याय तो एकसमय जितनी ही 
है और हृव्य तो त्रिकाली सामथ्यं का पिण्ड है ॥२४॥ 


- आत्मघमें : मार्च १९८०, पृष्ठ २४ 


( ४१३ ) 
प्रश्व :- पर्याय स्वयं सम्पूर्ण वस्तु नहीं है फिर भी वह सम्पूर्ण वस्तु 
को कंसे जान लेती है ? * जम 

, उत्तर :- एक भतिज्ञान की पर्याय में भी इतनी शक्ति है कि वह 
सम्पूण भ्रात्मा को जान छे। पर्याय स्वयं परिपूर्ण वस्तु नहीं है - यह बात तो 
ठीक है, फिर भी सम्पूर्ण वस्तु को जान छेने की शक्ति उसमें है। केवल- 
ज्ञान पर्याय भले ही एक समय की है, परन्तु समस्त स्व-पर को जान छेने 
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की भ्रपार शक्ति उसमें है । पर्याय स्त्रय॑ परिपुर्ण वस्तु हो तभी वह परिपूर्ण 
वस्तु को जान सके - ऐसा नहीं है। जैसे आत्मा छह द्रव्य रूप न हने पर 
भी छह द्रव्यों को जान केता है, ऐसी उसकी झवित है; उसीप्रकार एक 
पर्याय यद्यपि सम्पूर्ण वस्तु नहीं है फिर भी सम्पूर्ण वस्तु को जान लेने की 
उसकी शक्ति है। जान लेने का कार्य तो केवल पर्याय में हो होता है, कहीं 
द्रव्यन्गुण में नहीं होता ॥२५॥ -आात्मघर्म : सितम्बर १६७७, ६०5 २७ 
( ४३४ ) 

प्रश्न :- केवलज्ञानादिक क्षायिकभावों को नियमसार में परद्रव्य 
कहा है, सो समझ में नहीं आया कि आत्मा में ही होनेवाली पूण्णेशुद्धपर्याय 
को परद्वव्य कंसे कहा ? 

: . उत्तर :- केवलज्ञानादि क्षायिकभाव हैं और निजस्वभावभाव भी 
हैं - यह तो सत्य ही है, परन्तु किसी भ्रपेक्षावश उन क्षायिकभावों को भी 
परद्वव्य कहा गया है । वात यह है. कि जिसप्रकार परद्रव्य में से अपनी 
पर्याय नहीं आ्राती; उसीश्रकार क्षायिकमावरूप पर्याय में से भी नवीन 
पर्याय नहीं आती; अपने द्रव्य में से ही शुद्धपर्याय श्राती है। इसलिए 
पर्याय के ऊपर का लक्ष छुड़ाकर द्रव्यस्वभाव का लक्ष कराने के प्रयोजन 
से केवलज्ञानादि क्षायिकभावों को भी परद्रव्य कहा है। 

पर्याय के ऊपर लक्ष करने से विकल्पोत्पत्ति होती है; इसलिए पर्याय 
पर से लक्ष हटाने के लिए उसे परद्रव्य कहा है। केवलज्ञानादिं पर्याय 
क्षणिक होने से उन्हें श्रभूतार्थ भी कहा गया है और त्रिकाली पन्नू वस्वभाव 
को भूतार्थे कहा गया है। केवलज्ञानीदि को पर्याय होने से व्यवहारजीव 
कहा है तथा त्रिकालीस्वभाव निश्चयजीव है। यह वात वरावर ध्यान में 
रखने की है कि क्षायिकभाव को अपेक्षावश परद्वव्य कहा गया हें ॥२६॥ 

मा है - आत्मघम : मारे १६७६, पृष्ठ २५ 

( ४३५) 
: भ्रश्नं :- क्या अत्येक पर्याय निरपेक्ष और स्वतन्त्र है ? 
उत्तर :- प्रत्येक पर्याय सत्‌ है - स्वतन्त्र है; उसे पर की अपेक्षा 
नहीं राग का कर्त्ता तो आत्मा नहीं, किन्तु राग का ज्ञान कहना यह भी 
व्यवहार है तथा ज्ञानपरिणाम-को आत्मा करता है - ऐसा कहना भी 
व्यवहार है । वास्तव में तो उस समय की ज्ञान-पर्याय षट्कारक से स्वततन्त्र 
हैई हैं ॥२७॥। ई -“आत्मघर्म : मई १६७६, पृष्ठ २५ 


द्व्य-गुण-पर्याय ] । [ १६३. 


( ४३६ ) + 
प्रश्न :- कृपया थोड़ा और विस्तार से समभाइए, हम तो विस्तार- 
रुचि वाले हैं । 


उत्तर :- सुनो ! आत्मा कर्त्ता होकर पर्याय को करता है - ऐसा 
कहने में श्राता है; किन्तुं वास्तव में तो पर्याय स्वयं घेटुकारक की क़रियारूप 
से स्त्रतन्‍्त्र परिणमन करती है। जहाँ भूतार्थ स्वभाव॑ का झाश्रयं करने की 
बात आावे; वहाँ झ्ाश्नय करनेंवाली पर्याय स्वयं पट्कारेक से स्वतन्त्र कर्ता 
होकर लक्ष करती है। वीतरागी पर्याय का, संम्यस्दशेन-ज्ञानं-चीरित्र की 
पर्याय का लक्ष - आश्रय त्रिकालीद्रव्य है; परन्तु वह लक्षेरूप पर्याय स्वयें 
षटकारक से स्वतन्त्ररूपेण कर्त्ता होकर करती हुँ - परिणमती हैँ। पर्याय 
अहेतुक सत्‌ है न ! विकारीपर्याय भी पर की श्रपेक्षा बिना - परनिरपेक्ष' 
अपने ही षट्का रक से स्वतन्त्रतया परिणमन करतीं है - ऐसं पंचास्तिकाय 
गाथा ६२ में कहा है। 

विशेष क्या कहें - पर्याय विकारी हो श्रथवा अ्रविकारी, वह तो 
प्रतिसमय स्वयं पटकारक की. क्रिया से स्वतन्त्र ही परिणमन करंती है - 
उत्पन्न होती है । आ हा हा ! स्वतन्त्रता की ऐसी बात जिसके श्रद्धान में 
बैठ जाय -: जम्‌.जाय, उसके कर्मों का भुक्का उड़ जाता है। परन्तु जिसकी 
योग्यता हो, संसार का किनारा निकट आ गया हो, उसी को यह बात 
हृदयस्थ होती है। विरले ही ऐसी वात सुनते और समभने वाले होते 
हैं - उनकी बहुलता नहीं होती ॥२८॥ 


“- आत्मघमे : मई १६७६, पृष्ठ २५ 
( ४३७ ) 


प्रश्न - बव्रिंकारी पर्याय को द्रव्य से भिन्‍न औरं शुद्धपर्याय को द्रव्य 
से अभिन्‍न क्यों कहो जाता है ? 


उत्तर: विकारी पर्याय परद्रव्य की सन्‍्मखता करती है, इसलिए 
विकार को द्रव्य से भिन्‍त कहा: और शुद्धपर्याय स्वद्रव्य के सन्‍्मख होती हैं, 
अतः शुद्धपर्याय द्रव्य से अभिन्‍न कहा जाता है । उस अभिन्‍नता का अर्थ यह 
है कि द्रव्य की जितनी भी सामथ्ये है - शक्ति.है वह ज्ञानपयय में श्रा जाती 
है, प्रतीति में,आ जाती है। इसलिए शुद्धपर्याये को द्रव्य. से श्रभिन्न कहा गया 
है; किन्तु इंसका अर्थ यह नहीं है कि अनित्यपर्याय नित्यद्रत्य के सार्थ:एक६: 
मेक हो जाती है। द्रव्य और पेयाय दोनों का स्वरूप ही भिंन्‍्न होने से दोनों 
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भिन्‍न हैं । पर्याय द्रव्य का आश्रय करती है, लक्ष करती है, इसलिए पर्याय 
शुद्ध होती है; किन्तु इससे द्रव्य-पर्याय का एकत्व हो जाता हो - ऐसा नहीं 
है। दोनों का स्वरूप भिन्‍न होने से पर्याय द्रव्यरूप और द्रव्य पर्यायरूप 
कभी भी होना भ्रदक्य है। 
पर्यायाथिकनय से भ्रशुद्धपर्याय द्रव्य से अभिन्‍न है; इसलिए द्वव्य 
भी भ्रशुद्ध है -- ऐसा कोई कहे तो यह बात सत्य नहीं है। पर्याय अशुद्ध 
होने पर भी त्रिकाली द्रव्य कभी भी श्रशुद्ध होता ही नहीं, च्रिकाली द्रव्य 
तो शुद्ध ही है। विकार तो पर के लक्ष से होने वाला द्रव्य की एक समय 
की अवस्था का भेष है भर मोक्षमागगें की पर्याय भी द्रव्य की एक समय 
अ्रवस्था का भेष है। अरे! सिद्धरशा भी एक समय की अवस्था का 
भेष है, वह भी निकाली ध्रू व वस्तु नहीं है। यदि त्रिकाली द्रव्य से पर्याय 
अभिन्न ही हो तो विकारी और अ्रविकारी पर्याय का अभाव होने पर द्रव्य 
का भी भ्रभाव (नाश) हो जाय | किस्तु द्रव्य तो पर्याय से कर्थंचित्‌ भिन्‍न 
होने से त्रिकाल स्थायी है। समयसार के संवर श्रधिकार में तो विकार के 
प्रदेश को भी द्रव्य से भिन्‍न कहा है, क्रोधादि कपषाय और ज्ञान के प्रदेश 
भिन्‍न-भिन्‍न हैं - ऐसा कहा है ॥२६॥ 
- भ्रात्मधर्म : नवम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 
( ४३८ ) 
प्रश्न :- सुखानुभव तो पर्याय में होता है तो फिर शात्मद्रव्य की 
महिमा क्यों गाई जाती है ? 
उत्तर :- अनुभव की शोभा वास्तव में श्रात्मद्रव्य के कारण ही है। 
आत्द्रव्य कुटस्थ होने से यद्यपि अनुभव में नहीं श्राता, तथा श्रनुभव तो 
पर्याय का ही होता है, तथापि जबतक पर्याय द्रव्य को स्वीकार नहीं 
करती तबतक अनुभव होता नहीं । जहाँपर्याय ने द्रव्य को स्वीकार किया, 
वहीं उसकी शोभा है भर वह आत्मद्रव्य के कारण ही है ॥३०॥ 
- भात्मघर्म : अ्रक्टूबर १६७८, पृष्ठ २४ 
( ४३६ ) 
प्रश्न :- दुःख का वेदन त्तो पुदूगल की पर्याय है न ? 
उत्तर :- किसने कहा कि पुद्गल की पर्याय है ? वह तो जीव की 
ही पर्याय है, दुःख का वेदव जीव की पर्याय में होता है। यह तो जीव में 
से निकल जाता है श्रौर जीव का स्वभाव नहीं है तथा पुद्यल के लक्ष से 


पृष्ठ रे८ 
( ४४९१ ) 
भ्रश्च ;- पर्गोर् को परद्वव्य की नहीं दै। यह तो ठीक है 
बया पर्योथ को. स्वद्रव्य की नहीं ! 
_ छहों द्रव्य की पर्याय छजससम षद- 
कारक को तियों से स्वततन अपने जन्म-प्ण में होती €। उन्हें भ्रन्य 
तो बिल्कुल हैं ही नहीं, आर. वे जाय ते 
उन्हें, स्वद्रव्य ते जी अपेक्षा नहीं है! प्रत्येक द्रव्य में पूर्यीय का जो जन 
क्षण हैं। -दाण होती १ ऐसी स्व॒तन्न्ता की वंठ 


की प्रती्ति में आना कर्ठिन है ४३३े॥) 
_ आत्मधमे : नवम्बर १९७४४ पृष्ठ रेड 

| ( ४४२ ) 
८ अश्न : ब्रव्य में पर्याय नहीं हैं तो फिर पर्योग को गौण वेयों कराया 


कि 
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उत्तर :-दऋव्य में पर्याय नहीं है; जो वर्तमान प्रकट पर्याय है - वह 
पर्याय, पर्याय में है + सर्वथा पर्याय है ही नहीं - ऐसा नहीं है। पर्याय हूँ 
उसकी उपेक्षा करके, गौण करके, है नहीं -- ऐसा कहकर, पर्याय का लंक्ष 
छुड़ाकर; द्रव्य का लक्ष और दृष्टि कराने का प्रयोजन है। इसलिए द्रव्य को 
मुख्य करके, भूताथेर कहकर उसकी हृष्टि कराई है और पर्याय की उपेक्षा 
करके, गौण करके, पर्याय नहीं है, अ्रसत्याथे हैं -- ऐसा कहकर उसका 
लक्ष छुड़ाया है। यदि पर्याय सर्वेथा ही न होवे तो उसके गोण करने का 
प्रनन ही कहाँसे ही ? 
पहले वस्तु का अस्तित्व स्वीकार करके ही उसकी गौणता वन 
सकती है। इसप्रकार द्रव्य भ्ौर पर्याय दोनों मिलकर ही पृर्णद्रव्य कहलाता 
है और वह प्रमाणज्ञान का विषय है ॥३४॥ 
- आत्मघमे : नवम्बर १९७६, पृष्ठ २५, 
( ४४३ ) 5 
प्रश्न :- शास्त्र में कहीं तो कथन आता है कि पर्याय का उत्पादक 
द्रव्य है और कहीं आता है कि पर्याय स्वयं सत है उसे द्रव्य की अपेक्षा 
नहीं - सो किस प्रकार है - समभाइए | 
उत्तर :- वास्तव में पर्याय पर्याय से ही श्रर्थात्‌ अ्रपने से ही है । 
उसे पंर की अपेक्षा तो है ही नहीं, शौर वास्तव में अपने द्रव्य की भी 
भ्रपेक्षा पर्याय को नहीं है। जब पर्याय की उत्पत्ति सिद्ध करनी हो तो “द्रव्य 
से पर्याय उत्पन्न हुई -ऐसा कहा जाता है, किन्तु जब पर्याय है! इसप्रकार 
उसकी अस्ति सिद्ध करनी हो तब पर्याय है वह श्रपने से. सत्रूप है - है - 
और है, उसको द्वव्य की भी अपेक्षा नहीं । अतः जहाँ जो अपेक्षा सिद्ध 
करनी हो, वहाँ वही भ्रथ, निकालना चाहिए ॥३ ५॥॥ 
> - आत्मधर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २६ 
कं ( ४४४) 
प्रश्व :- पर्याय द्रव्य से भिन्न है तो अनुभूति है, वही आत्मा है +*" 
एसा क्‍यों कहा जाता है ? क 
उत्तर :> अनुभूति की पर्याय में आत्मद्रव्य का ज्ञानआ जाता है 
द्रव्य का सामर्थ्य पर्याय में आ जाता: है । जितना द्रव्य का सामथ्यं है, वह 
पर्याय में जानने में श्रा जाता है - इस अपेक्षा से अनुभूति की . पर्याय है 
वहीं आत्मा है - ऐसा कहा है। यदि क्र वद्रव्य क्षणिक पर्याय में झा जावे 
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तो द्रव्य का नाश हो जांय, अतः द्रंब्य पर्याय में आता नहीं, अपितु द्रव्य 
का ज्ञान पर्याय में आ जांता है - इसलिए अनुभूति को आत्मा कहा 
है॥३६॥ * «« ->आस्मघर्म : मार्च' १६८१; पृष्ठ २४ 

( ४४५ ) 
४ प्रश्न .:- प्रवचनसार में उत्पाद-व्यय-प्र्‌ व इन तीनों अंशों को 
पर्याय का भेद कहा है, उसमें-प्र.व अंश :और जिकालीः ध्रूव में क्या 
अन्तर है ? ' 
उत्तर :- ध्र वे अंश और तरिकाली प्र व॑ दोनों एक ही हैं। भेंद॑ 
की श्रपेक्षा त्रिकाली को अंश कहा है; परे वह अंश त्रिंकाली 
श्रुवही है।॥३७॥ :४ 7८ :- “*+ आत्मप्रम: भई १६७७, पृष्ठ-२६ 
._ ( ४४६ 
' भ्रश्न :- पर्याय के षटुकारके स्वतन्त्र हैं, पर्याय द्रव्य को नहीं 
स्पर्शती तो भी उस पर्याय को द्रव्य सन्‍्मख होना चाहिए:-ऐसा क्‍यों 
कहते हैं ? 
उत्तर :- पर्याय के पटकारक स्वतन्त्र हैं, पर्याय द्रव्य को नहीं 
स्परशंती, तो भी-पर्याय. की स्वतन्त्रता देखने वाले का लक्ष द्रव्य पर ही 
होता है ॥३५॥ * आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ २३ 
ह ( .४४७. ) * 
प्रश्न :- पर्याय स्वतन्त्र होते हुए भी उसका लक्ष द्रव्य पर क्‍यों 
. होता है ? 

-'.. छत्तर :- द्रव्य पर लक्ष -हो. तभी पर्याय की स्वतन्त्रता की यथार्थ 
श्रद्धा हों सकती है, पर; की ओर लक्ष होने से नहीं-।-और पर्याय की 
स्वतन्त्रता के निर्णय का प्रयोजन भी द्रव्य सन्‍्मुख होने से ही सिद्ध 
होता है ।.द्रव्य सन्‍्मुख होने के प्रयोजन से ही पर्याय की स्वतन्त्रता 
दिखती है॥रे६॥ . . : . -आत्सघूर्म: मई १६७७, पृष्ठ २३ 

(इंडव ) . 

: . प्रश्न :- व्यय होनेवाली पर्याय के संस्कार अगली उत्पाद होनेवाली 
पर्याय में आते हैं या नहीं ? 

. » .. उत्तर :- पर्याय तो व्यय होकर ध्र व में मिल जाती है, अ्रतः व्यय 
होनेवाली पर्याय उत्पाद होनेवाली पर्याय में कोई संस्कार नहीं डालती । 
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पूर्वे का संस्कार उत्तरपर्याय में आता है - यह वो बौद्ध का मत है, यह 
खोटी मान्यता है । उत्पाद की पर्याय को व्यय की अपेक्षा नहीं,है, वह 
स्वतन्त्र है ॥४०॥ - “-आत्मघर्म : अगस्त १६८१, पृष्ठ २ 
( ४४६ ) 
प्रश्न :- तो फिर नई पर्याय में (उत्पाद की पर्याय में) पूर्व का 
स्मरण आता है - वह कहाँ से श्राता है ? 
उत्तर :- उत्पाद की पर्याय में स्मरण आता है - वह उत्पाद की 
सामर्थ्यं से आता है । व्यय की पर्याय में जो ज्ञान था, उससे भी अधिक 
ज्ञान उत्पाद की पर्याय में आ सकता है, परन्तु वह उसकी स्वयं की 
सामथ्य के कारण आता है ॥४१॥ - श्रात्मधर्म : श्रगस्त १९६८१, पृष्ठ २ 
(४५० ) 
प्रश्त :- ज्ञायक आत्मा का अवलम्वन अकेले ज्ञानग्रुण-की पर्याय 
लेती है या अनन्तगुणों की पर्यायें अवलम्बन छेती हैं ? 
उत्तर :- ज्ञायक आत्मा का अवलम्बन अनन्तगुणों की पर्यायें लेती 
हैं। ज्ञान से तो बात की है, वैसे श्रवलम्बन तो सभी गुणों की पर्याय 
ज्ञायक का लेती हैं ॥४२॥ - आत्मघमम : जुलाई १६८१, पृष्ठ २० 
( ४५१ ) 
- निज द्रव्य की अपेक्षा बिना पर्याय होती है, इसका क्या 
अथ है ? 
उत्तर :- ध्र वद्रव्य तो त्रिकाल एकरूप ही है और पर्याय भिन्न- . 
भिन्न रूप से होती है। वह पर्याय अपनी योग्यतानसार स्वकाल में स्वतन्त्र 
रूप से होती है ॥४३॥ - आत्मधमम : माचे १६९७७, पृष्ठ २७ 
(डश२) | | 
प्रश्न :- यदि ध्र॒ वद्रव्य की अपेक्षा लेवें तो क्या वाघा है ? 
उत्तर :- ध्र बद्रत्य की अपेक्षा लेने से व्यवहार हो जाता है। 
पर्याय, पर्याय के स्वकाल से होती है - यह पर्याय का नि३चय है ॥४४॥। 
- आत्मघर्म : मार्चे १६७७, पृष्ठ २७ 
(४५३) ., 
- पर्याय व्यय होकर द्रव्य में .ही समाविष्ट हो जाती है । 


जब 
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यदि ऐसा है तो क्या अनन्त श्रशुद्ध पं्योयों के द्रव्य में समावेश हो जाने से 
द्रव्य को हानि नहीं पहुँचतीं ? 

उत्तर :- अशद्धता तो प्रकट पर्याय में भ्र्थात्‌ मात्र वर्तमान वर्तेत्ती 
हुई पर्याय में ही निमित्त के लक्ष से होती है । पर्याय व्यय होकर द्रव्य में 
समा जाने पर पर्यायरूप से नहीं रहती, अपितु पारिणामिक भावरूप हो 
जाती है। द्वव्य में विकार पड़ा नहीं, इसलिए उसमें कभी भी हानि नहीं 
होती ॥४५॥ - आत्मघर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ २८ 

3 ( ४५४ ) 

प्रश्न :- यदि पर्याय द्रव्य का स्पर्श ही नहीं करती तो भ्रानन्द 
किसप्रकार आता है ? 

उत्तर :- पर्याय द्वारा द्वव्य का स्पर्श न किये जाने पर भी सम्पूर्ण 
द्रव्य का ज्ञान पर्याय-में श्रा जाता है तथापि द्रव्य पर्याय में नहीं आता] 
धर्मी और धर्म दो वस्तुय हैं, पर्याय व्यक्त है और भ्र्‌ ववस्तु अव्यक्त है। 
यद्यपि यह व्यक्त और .अव्यक्त दोनों धर्म एक ही वस्तु के हैं तो भी व्यक्त 
अ्रव्यक्त को स्पर्श नहीं करता; परन्तु पर्याय का लक्ष द्रंव्य-सन्मुख है 
इसलिये पर्याय आ्राननदरूप परिणमन करती है ॥४६।॥ 


- श्रात्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 


(४५५ ) 
प्रश्न :- दर्शंनोपयीग में घुस, और अशुभ ऐसे भेद पड़ते हैं कि 
नहीं ? 
उत्तर :- नहीं - शुभ और अशुभ ऐसे भेद न तो दशेनोपयोग में हैं 
और न ज्ञानोप्रयोग में हैं, यह तो चारित्र के श्राचरणरूप उपयोग के भेद 
हैं। चारित्र के आचरण में शुभ, अशुभ भर शुद्ध ऐसे तीनप्रकार हैं; उन्हें 
शुभ, अशुभ अथवा शुद्ध उपयोग .कहा जाता है ॥४७॥ 


-आत्मघर्म : श्रक्टूवर १६७७, पृष्ठ २३ 


( ) ह 
प्रश्त :- क्या .विना गुण की कोई पर्याय होती है ? है 5, कह 


उत्तर :-+ हाँ - भव्यता वह पर्याय है, परन्तु उसका कोई गुण नहीं 
होता | गुण न होने पर भी भव्यत्व पर्याय होती है और सिद्धदशा 
होने पर: वह पर्याय: 'नेहीं होती ॥४८।। ; 


- आत्मघमे : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 
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( ४५७ ) है 
प्रश्न :- पर्याय उस समय की सत्‌ है, निश्चित है, ध्र्‌ व है - ऐसा 
कहने का प्रयोजन क्या है ? 


उत्तर :- पर्याय के ऊपर से लक्ष छोड़कर ध्र॒ वद्रव्य की तरफ ढलने 
का प्रयोजन है । पर्याय उस समय की सत्‌ है, निश्चित है, श्र्‌व है - ऐसा 
बताकर, उसके ऊपर का लक्ष छुड़ाकर ध्र॒ वद्रव्य की शोर लक्ष कराने का 
प्रयोजन है। पर्याय निश्चित है, श्र व है, श्रर्थात्‌ पर्याय उससमय की सत्‌ 
होने से झ्रागे-पीछे हो सके - ऐसा नहीं है, इसप्रकार जाने तो दृष्टि द्रव्य 
के ऊपर जावे, और द्रव्य के ऊपर लक्ष जाने से वीतरागता उत्पन्न हो। 
बीतरागता ही मूल तात्पये है। भरे ! ऐसी बात करोड़ों रुपया श्र्पण 
करने पर भी मिलने वाली नहीं है। भ्रहा ! जिसके जानने पर वीत रागता 
उत्पन्न हो, भला उसकी कीमत क्या ? वह तो अभ्रनमोल है ॥४६॥ 
- आत्मघम : अग्रल १६८०, पृष्ट २६ 
( ४४८ ) 
. प्रश्न :- पर्याय का विग्राड़ं मिटकर पर्याय में सुधार कंसे हो ? 
उत्तर :- पर्याय स्वयं ही पर का लक्ष्य करके बिगड़ी है, यदि 
वह स्वयं ही पर का लक्ष्य छोड़कर स्वभाव का लक्ष्य करे तो स्वयं से ही 
स्वयं सुधर जाय। स्व का लेक्ष्य करना ही पर्याय का सुधार है ॥५०॥ 
। - अआत्मघर्म : जुलाई १६७८, पृष्ठ २५ 
' ( ४४६ ) 
प्रश्न :- आत्मा में अनन्तघर्म होने पर भी उसे ज्ञानमात्र ही क्‍यों 
कहा जाता है ? 

. उत्तर :-अआत्मा की जो ज्ञप्तिक्रिया होती है, उसमें श्रनन्त घर्मों 
का समुदाय एक साथ ही परिणमन करता है। अकेला ज्ञान ही नहीं 
परिणमता, परन्तु उस ज्ञान के साथ ही आनन्द, श्रद्धा, जीवत्व आदि 
भ्रतन्‍्त गुणों कां परिणमन भी होता है। एक ज्ञानगुण को भिन्न लक्ष 
में लेकर धर्मी नहीं परिणमता, किन्तु ज्ञान के साथ अनन्त धर्मों को 
अमेदपने लक्ष में लेकर घर्मी जीव एक ज्ञप्तिमात्र भावरूप से परिणमन 
करता है ॥५१॥ - वीतराग-विज्ञान : श्रप्नेल १६८४, पृष्ठ २६ 
५. 4 (. ४६० ) 

.... प्रश्न :- संसारदशा दुःखरूप है और भमोक्षदशा सुखरूप है, तथापि 
इन दोनों में अन्तर नहीं है - ऐसा क्‍यों कहा ? 


| 
। 
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उत्तर :- संसार और मोक्ष दोनों ही एकसमय की पर्याय हैं, इन 
दोनों पर्यायों में त्रिकाली वस्तु की श्रपेक्षा से अन्तर नहीं है। यह बहुत 
गंभी र वात है । क्षायिकादि चार भावों को परद्रव्य, परभाव कहकर 
हेय कहा है। व्यवहार के पक्षवालों को तो यह बात सुनना भी कठिन 
पड़ेगा। संसार और मोक्ष दोनों पर्यायें हैं अवच्य, किन्तु वे आश्रय करने 
योग्य नहीं हैं। आश्रय करने योग्य तो एक तिकाली द्रव्य ही है । नियमसार 
गाथा ५० में बहुत गंभीर और सूक्ष्म बात की है । आचार्यदेव ने अपने लिए 
यह शास्त्र बनाया है, उसमें केवलज्ञानादि क्षायिकभावों को परभाव, 
परद्रव्य कहकर हेय कहा है । यह परमात्मा के घर की बातें हैं - परमसत्य 
हैं। अन्दर से समझने की लगन(लगे और समझ में न आवे - एसा नहीं 
हो सकता, समझ में आवेगा ही ॥५२॥ 


- आत्मधर्म : जून १९८१, (८ष्ठ २७ 


नन+--» ह ०-०+ 








, ,सोई मिथ्यासती परसमथी कुढंग है 
जेते ज्ञानगोचर पदारथ हैं ते ते. सर्व, 
दवे. नाम निहचेसों पार्वें सरवंग हैं। 
फेरि तिन द्रव्यनिमें: अंनंत श्रवंत गुण, 
भाषें जिनदेव जाके वचन अ्रभंग हैं।॥ 
पुनि सो दरव और गुननिमें वृन्दावन, 
परजाय 'जदी-जूदी वसें सदा संग हैं। 
ऐसी दोई भाँति परजाय को न जाने जोई द 
 सोई मिथ्यामती परसयी कुढंग हैं॥४॥ 
जो स्वभाव नहिं तज, सदा अस्तित्व गहै है। : 
. झौ उत्तपत-व्यय ध्रौव्य, सहित सब काल रहै है ॥ 
पुनि अनंतगुणरूप, तथा जो परज नई है। 
ताही को गुरुदेव, दरव यह नाम दई है ॥२०॥ 
- कविवर भ्री वृ्दावनंदास ३ प्रवचनसार परमागम, पृष्ठ-८५ व दे 





निमित्त-उपादान 


( ४६१ ) 
प्रश्व :- एक वस्तु दूसरी वस्तु की नहीं, अतः उसका उसके साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं, फिर शास्त्र में -निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध का कथन 
क्यों ? 


उत्तर :- यह तो नेमित्तिकभाव अपने से परिणमता है, उससमय 
निमित्त कौन था, उसका ज्ञान कराने को कथन शास्त्र में आता है। 
निमित्त-निमित्त में और नैमित्तिक-नैमित्तिक में परिणमन करता है; 
एक वस्तु दुसरी वस्तु में कुछ नहीं करती, दोनों वस्तुयें भिन्न ही हैं। एक 

वस्तु दूसरी वस्तु का करे भी कंसे ? ॥१॥ 
“- आत्मघमे : माचें १६९८०, पृष्ठ २२-२३ 


४६२ ) 
भ्श्न :- जब निमित्त वास्तविक कारण नहीं है, तो फिर उसे 
कारण कहा ही क्‍यों जाता है ? . ेु 
उत्तर :- जिसे निमित्त कहा जाता है, उस पदार्थ में उसप्रकार 
की - निमित्तरूप होने की योग्यता है; इसलिए श्रन्य पदार्थों से उसे भिन्‍न 
पहिचानने के लिए उसकी “निमित्तकारण' संज्ञा दी गई है। ज्ञान का 
स्वभाव स्व-परप्रकाशक है, इसलिये वह पर को भी जानता है और साथ 
ही पर में निमित्तपने की योग्यता है - यह भी जानता है ॥२॥ 
; - आत्मधर्म : जनवरी १६८४, पृष्ठ २६ 


( ४६३ ) 
प्रश्व :- उपादान को अनुकूल निमित्त है और निमित्त को अनुरूप 
उपादान है; फिर भी एक दूसरे का कुछ करते नहीं - ऐसी स्थिति में 
निमित्त का काम क्‍या है ? 


निमित्त-उपादान ] । [ १७३ 


: उत्तर :- घड़ा बनने में हलवाई निमित्त नहीं होता, कुभकार ही 
होता है - ऐसा बतलाना प्रयोजन है ॥३॥ 
-आत्मधर्म : सितम्बर १९८१, पृष्ठ २५ 
(४६४ ) 
प्रश्व :- घड़ा कु भकार तो नहीं बनाता, तो क्‍या मृतिका से भी 
नहीं बनता ? 
उत्तर :- घड़ा घड़े की पर्याय के घटकारक से स्वतन्त्रतया बनता 
है, मिट्टीद्रव्य से भी नहीं; मिट्टीद्रव्य तो सदाकाल विद्यमान है। घड़ा, 
रामपात्र आदि पर्यायें नई-नई उत्पन्न होती हैं और वे पर्यायें श्रपने 
षट्कारक से स्वतन्त्र ही होती हैं ॥४॥ 
ः - आत्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २३ 
( ४६५ ) 
प्रश्व :- चावल वर्षों तक रखा रहे पर पानी का निमित्त मिलेगा 
तभी पकेगा ? 
उत्तर :- चावल जब पकेगा तब अ्रपने से अपनी योग्यता से ही 
पकेगा और उस काल में पानी निमित्तरूप से सहज ही होगा ऐसा 
वस्तुस्वभाव है। 

' प्रत्येक द्रव्य की प्रत्येक पर्याय अपने स्वकाल में भ्रपनी योग्यतानुसार 
ही होती है। उस काल में बाह्मयवस्तु पर निमित्त का आरोप आता है। 
यदि एक द्रव्य भ्रन्‍्य द्रव्य की पर्याय करे तो वह अन्य द्रव्य ही कहाँ रहे । 
अनंत द्रव्य अस्तिरूप हैं। उन सबकी भिन्न-भिन्नःअस्तिरूप मानने से ही 
श्रद्धा-ज्ञान सच्चे होंगे ॥५॥ - आत्मघमं : जून १६७७, पृष्ठ २७ 

| ( ४६६ ) 
प्रश्न :- आत्मा में होनेवाले शुभाशुभभावों का मूल उपादान 
कौन है? 

' उत्तर :-अथुद्ध “उपादान से आत्मा स्वयं शुभाशुभभाव में 
व्यापक होकर कर्त्ता होने से स्वयं (आत्मा) उनका कर्त्ता है। और जब 
शुद्ध उपादान से देखें तो पुण्य-पाप भाव आत्मा का स्वभाव-भाव न होने से 
भर वह शुभाशुभभाव पुद्गल के लक्ष से होता होने से पुदूगल का कार्य 
है। पुदूगल उसमें व्यापक होकर कर्त्ता होता है। जब स्वभाव के ऊपर 
दृष्टि जाती है, तब ज्ञानी योग और उपयोग का (राग का) स्वामी होता 
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न होने से उसका (राग का) कर्ता नहीं है, किन्तु ज्ञानी के ज्ञांन में राग 
निमित्त होता है ॥६॥। - श्रात्मधर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 
(४६७ ) 

प्रश्न :- प्रत्येक द्रव्य का परिणमन स्वतन्त्र श्रीर निरपेक्ष है, तो भी 
जब जीव को राग होता है, तभी परमारसु कर्मेरप से क्‍यों परिणमन 
करता है ? 
उत्तर :- जीव को राग्र हुआ है, उससे परमाणु कर्मेरूप से 
परिणमित नहीं हुआ है; किन्तु परमारु के कर्मरूप से परिणमित होने का 
वही स्वकाल होने से जीव के राग की अपेक्षा विना ही स्वतन्त्ररूपेण 
परमाणु कमेरूप से परिणमन करता है। ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
सहज है। यह बहुत सूक्ष्म वात है। निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध की 
सहजता का श्रज्ञानी को भान न होने से ही उसे दो द्रव्यों में कर्त्ता-कर्मपने 
का भ्रम होता है। प्रत्येक द्रव्य के परिणमन को पर की श्रपेक्षा ही नहीं है, 

क्योंकि प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र ही परिणमन कर रहा है ॥७॥ 
- आत्मघर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ २८ 

( ४६८ ) । 

प्रश्न :- जीवद्रव्य भ्रन्य द्रव्यों द्वारा उपकृत होता है - ऐसा शास्त्रों 

में कथन गाता है। कृपया अभिप्राय खुलासा कीजिए ? . 
उत्तर :- झास्त्रोल्लेख में व्यवहार के कथन में ऐसा आता है कि 
इस जीव का अन्य द्रव्य उपकार करते, है। इसका अ्रभिप्राय ऐसा है कि 
एक द्रव्य के कार्यकाल में-दूसरे द्रव्य की पर्याय निमित्तमात्र-उपस्थितिमात्र 
घर्मास्तिकायवत्‌. है - ऐसा ही इष्टोपदेश ग्रन्थ में कहा है तथा समयसार 
गाथा की दूसरी में भी कहा है कि प्रत्येक द्रव्य अपने ही गुण-पर्यायों को स्परो 
करता है; किन्तु दूसरे किसी भी द्रव्य को,स्पश नहीं करता, घुम्वन नहीं 
करता | एक द्रव्य की पर्याय में दूसरे द्रव्य की पर्याय का तो अत्यन्त श्रभाव 
है, ऐसी वस्तुस्थिति में भला एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का क्या करे? कुछ भी 
नहीं ॥5॥ “ आत्मघ्म : अ्रप्रेल १६८०, पृष्ठ २२ 
23 के के 88, 5 5656 870, ह 
+: ५. भरत :- द्रव्य ही उपादानकारण हो सकता है, पर्याय नहीं; यह 


|] 


मालता बरावर है कि-नहीं ? ; 
८77 उत्तर :- पर्याय उंपादांचकारण न हो सके और मात्र द्रव्य ही 
उपूंदानकारण .होवे - यह म्रान्यता बराबर नहीं है। द्रव्याथिकतय से 
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उपादानकारण द्रव्य है > यहें बात बराबर हैं, क्योंकि प्रत्येक पर्याय. द्रव्य 
और ग्रुण का ही परिणमन है और उससे इतना श्वूचित होता है कि यह्‌ 
पर्याय इस द्रव्य की है । । री हल 
हृष्टान्त :- मिट्टी में 'घट वनने की योग्यता सदा है - ऐसा बतलाना 
द्रव्याथिकनय है, श्र्थात्‌ मिट्टी का घड़ा मिट्टी में से ही हो सकता है, श्रन्य 
द्रव्य में से नहीं हो सकता। इसके विपरीत जंब -पर्यायाथिकनय से कथन 
किया जाय, श्रर्थात्‌ जब पर्याय की योग्यता बतलाना हो, तब प्रत्येक समय 
की योग्यता उपादानकारंण- है और वह पर्याय स्वयं कार्य है-। यदि युक्ष्मता 
से विचार किया जाय तो कारण-कार्य एक ही समय. में होता है। (देखो- 
तत्त्वार्थसार, मोक्ष अधिकार, गाथा ३४ तथा उसका अर्थ पृष्ठ ४०७ पर ) 
इसका भ्रर्थे ऐसा है कि प्रत्येक समय प्रेत्येक द्रव्य में एक ही पर्याय होने की 
योग्यता है, किन्तु: उसके पूर्व समय की भ्रथवा उत्तर समय की पर्याय में वह 
'योग्यता नहीं होती है। यह कथन पर्यायाथिकनय से समझना ॥६॥ * 
.“ आत्मघमे : मार्च १६८२, पृष्ठ २६-२७ 
हि शक ( ४७ ० 
प्रश्न:- धर्म का निमित्त किसको होता >है 2... 
उत्तर :- अज्ञानी जीव में तो धर्मेभाव प्रकट ही. नहीं हुआ है; 
इसलिए उसको तो धर्म का निमित्त कोई है ही-नहीं; क्‍योंकि कार्य हुए 
विना निमित्त किसका ? अज्ञांनीं के धर्मरूप कार्य अ्रपने में हुआ नहीं 
है; भ्रतः धर्म के निमित्त का. भी.उंसको. निषेध वर्तता है। ज्ञानी ने 
अन्तरस्वभाव के भान से अपने भाव में. धर्म प्रकट .किया है, .इसलिए 
उसको ही घर्म के निमित्त होते हैं; पंरन्तु-उसकी दृष्टि में निमित्तों का 
निषेध वर्तेता है और स्वभाव का आदर वर्तता है। बट 
इसप्रकार निमित्त के कारण घ॒र्म होता है -एऐसा जो मानता 
है, उसके तो धर्म के निमित्त ही नहीं होते । श्रौर ;ज़िसको धर्म के 
निमित्त होते हैं, ऐसा ज्ञानी निमित्त के कारण धर्म होता है; ऐसा मानता 
नहीं है ॥१०॥ ,... + आत्मवर्म : मार्च १६८२, पृष्ठ २६ 
( ४७१ ). ह 
प्रश्त :- क्या यह सोनगढ़ भें तिित परमागम मन्दिर भ्रादि किसी 
जीव के किये बिना स्वयं ही बेन गए है? |... ४७5+ 
: उत्तर :- पुदूगल ही अपने स्वकाल में परिणमंन करके परमाग्म 
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मन्दिर आदि रूप से हुए हैं, जीव ने उसमें कुछ भी किया नहीं है। 
जीव ने तो अपने में शुभभाव किया था, परन्तु उससे हुआ नहीं है। 
परमाणु ही स्वतन्त्ररूपेण कर्त्ता होकर परमागम मन्दिर श्रादि कार्यरूप 
हुए हैं ॥११॥ -आत्मधर्म : जनवरी १६७६, एप्ठ २६ 
( ४७२ ) 

प्रदन :- क्या केवलज्ञानावरणीकर्म में इतनी शवित है कि केवल- 
ज्ञान को न होने दे ? श्रथवा केवलज्ञान को रोके रखे ? 

उत्तर :- कर्म तो आत्मा से भिन्न वस्तु है। केवलज्ञानावरणीकर्म 
केवलज्ञान को रोकता नहीं है । वहाँ तो कर्म-परमाणु के परिणमन की 
उत्कृष्ट शक्ति कितनी है, वह बताने के लिए - केवलज्ञानावरणीकर्म से 
क्रेवलज्ञान उत्पन्न नहीं हो पाता - ऐसा निमित्त से कथन किया है, परन्तु 
केवलज्ञान कहीं उस कर्म के कारण रोका नहीं जाता है । जब जीव अपनी 
हवित की हीनपरिणमनरूप योग्यता से परिणमन करता है, तव कर्म 
को निमित्त कहा जाता है ॥१२र॥ 

- आत्मघर्म : जनवरी १६७६, पृष्ठ २६ 
( ४७३ ) 

प्रश्त :- भ्रज्ञानी को तो निमित्त वास्तव में ज्ञेय भी नहीं हैं; ऐसा 
आ्राप कहते हैं - वह कंसे ? 

उत्तर :- ज्ञान बिना ज्ञेगय किसका ? जं॑से लोकालोक तो सदा से 
है; किन्तु जब केवलज्ञान. प्रगट हुआ, तब लोकालोक ज्ञेय हुआ । केवलज्ञान 
होने से पहले लोकालोक ज्ञेय नहीं था, परन्तु स्वाश्रय से केवलज्ञान प्रगट 
होने पर लोकालोक ज्ञेय हुआ । उसीप्रकार निचली दा में भी यद्यपि 
रागादि और निमित्त वास्तव में ज्ञेये ही हैं, किन्तु सचमुच में उन्हें ज्ञान 
का ज्ञेग तव कहा जाये, जब कि “मैं उन राग और निमित्तों से भिन्‍न 
है - इसप्रकार स्वसन्मुख होकर आत्मा का ज्ञान प्रगठ करे तथा राग 
और निमित्त को परज्ञेयरूप से यथार्थ जाने । | 


..._ रागादि और निमित्त, ज्ञान के कर्त्ता तो नहीं हैं, परन्तु वास्तव में 
अज्ञानी को वे ज्ञान के ज्ञेग भी नहीं है, क्योंकि वहाँ स्वाश्रितज्ञान 
विकसित ही नहीं हुआ; अतः वह ज्ञान, राग में ही एकाकार रहने से, 
उसमें राग को ज्ञेग करने की शक्ति प्रगट नहीं हुई | राग से भिन्‍न पड़े 
बिना राग को ज्ञेय करने की शतवित ज्ञान में प्रगट नहीं होती । राग और 
निमित्त से० भिन्‍न आत्मस्वभाव को जाने विना राग को रागरूप और 
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निमित्त को निमित्तरूप जानेगा कौन ? जाननेवाला ज्ञान तो राग और 
निमित्त की रुचि में अटका पड़ा है। राग और निमभित्त की रुचि टले 
बिना और आत्मा की तरफ की रुचि किये बिना निमित्त और व्यवहार 
का सच्चा ज्ञान नहीं होता | जब स्वाश्रय से ज्ञानस्वभाव की प्रतीति 
करके ज्ञानस्वभाव को ही स्वज्ञेय. किया, तब स्व-परप्रकाशक ज्ञानसामथ्ये 
विकसित हुई और निर्मित्तादि भी उसके व्यवहार से शेय हुये ॥१३॥॥ 
- आत्मघम : मार्चे १९८३, पृष्ठ २७ 
( ४७४ ) 
प्रश्न :- भ्ररहंत के द्रव्य-गुण-पर्याय को प्रथम जानने के लिए कहा 
हैन? 
उत्तर :- उन अरहंत के द्रव्य-गुण-पर्याय का लक्ष छोड़कर स्वयं 
को पहचाने तो भेदज्ञान हो और तभी उन श्ररहंत को निमित्त कहा 
जाय ॥१४॥। -आत्मधर्म : मार्चे १९८०, पृष्ठ २४ 
( ४७५ ) 
प्रश्न :- समयसार की प्रथम गाथा में कहा कि अनन्त सिद्धों को 
तेरी पर्याय में स्थापन करता हूँ । यहाँ प्रश्न होता है कि अ्रनन्‍्त सिद्ध तो 
हमारे लिए परद्वव्य हैं, हमारी पर्याय में श्रतदृभावरूप हैं - ऐसी स्थिति 
में उनका स्थापन किसप्रकार हो सकता है ? 
उत्तर :- भ्रनन्त सिद्ध पर्याय में भले श्रतद्भावरूप हों, परन्तु उन 
अनन्त सिद्धों की प्रतीति पर्याय में आ जाती है, इसलिए अनन्त सिद्धों का 
स्थापन करना कहा है। जिसतरह अ्रध्यवसान का त्याग कराने के लिए 
वाह्मवस्तु का त्याग कराया जाता है; उसीतरह अपने सिद्धस्वभाव का 
पर्याय में स्थापन कराने के लिए अनन्त सिद्धों का स्थापन कराने में आया 
है। जेसे बाह्मवस्तु भ्रध्यवेसान का निमित्त है, वेसे ही श्रपने सिद्धस्वरूप 
का लक्ष कराने में अनन्त सिद्ध निमित्त हैं ॥१५॥ 
“- आत्मघर्म : जून १६८०, पृष्ठ २४ 


नन+ 0 ००-- 








उपादान अरु निमित ये, सब जीवन पे वीर। 
जो निज शक्ति सँभारही, सो पहुँचे भवत्तोर ॥ 
“ कविवर भैया भगवतीदास : उपादान-निमित्त संवाद, दोहा ४२ 
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निद्चय-व्यवहार 


( ४७६ ) 
प्रश्न :- समयसार की ग्यारहवीं गाथा को आप जैनदर्शन का प्राण 
कहते हो, उसमें तो व्यवहा रनय को अभूतार्थ कहा है - भूठा कहा है। 
कृपया इस गाथा का स्पष्टीकरण कीजिए ? 


उत्तर :- ग्यारहवीं गाथा वास्तव में जेनद्शन के प्राणरूप ही है। 
उसमें निरचय-व्यवहारनय की बात की है, उसे यथातथ्य जानना चाहिये । 
राग, पर्याय, गुणमेद - यह सब व्यवहारनय के विषय हैं और त्रिकाली वस्तु 
में नहीं हैं; इसलिये ही व्यवहारनय को भूठा कहकर अभृतार्थ कहा है 
श्र्थात्‌ पर्याय है ही नहीं - इंसप्रकार उसका सीघा-साघा अर्थ होता है 
परन्तु उसका आराशय एँसा नहीं है। पर्याय है श्रवश्य, उसके अस्तित्व का 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता; परन्तु जो त्रिकाली वस्तु हैं वह पर्याय 
नहीं है; इसलिये पर्याय की उपेक्षा करके उंसे गौण करके त्रिकाली श्रव 
ज्ञायक की दृष्टि करवाई जाती है; क्योंकि त्रिकाली द्रव्य को मुख्य करके 
द्रव्य का अनुभव कराने का प्रयोजन है। ज्ञान वह आत्मा ऐसा भेद भी 
दृष्टि के विषय में नहीं श्राता । अमेददृष्टा की दृष्टि में भेद दिखाई ही नहीं 
पड़ता, सत्याथंदृष्टा को अ्रसत्याथथ दिखाई नहीं पड़ता, नित्य देखनेवाले को 
अनित्य दृष्टिगोचर नहीं होता, भूतार्थ पर दृष्टि रखनेवाले को अभूतार्थे 
के दर्शन नहीं होते तथा एकाकार देखनेवाले को अ्नेकाकार दुष्ट में नहीं 
' आता | इसीकारण से भेदरूप व्यवहार को अभूतार्थ कहा है श्लोर निश्च- 
यनय की .विषयमृत त्रिकाली श्र ववस्तु ही भूतार्थ होने से उसका आश्रय 
कराया है। अहो ! यह आत्मतत्त्व तो गहन है, उसका निर्णय और अनुभव 
करने के लिए आचार्यों के अन्तरंग अभिप्राय को पकड़ना होगा ॥१॥ 


- आत्मघम : नवम्वर १६७६, पृष्ठ २४-२५ 
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, ( ४७७ ) ० ० 
प्रश्त :-- समयसार की. ग्यारहवीं गाथा में शुद्धनय का अ्रवलम्ब्रन 
लेने को कहा; किन्तु शुद्धनय तो ज्ञान का अंश है - पर्याय है; क्या उस 
अंश का अवलम्बन लेने से सम्यवंत्व होगा ? 
' उत्तर :- वास्तव में शुद्धनय का अवलम्बन लेना कब कहा जाय 
अकेले भ्रंश को पकड़कर उसके ही अ्वलम्बन में जो श्रटक गया, उसे तो 
शुद्धनय है ही नहीं । ज्ञान के भ्रंश को श्रन्तर में लगाकर जिसने त्रिकाली 
द्रव्य के साथ श्रमेदता की, उसे ही -थुद्धनग्र होता है और ऐसी अभेददृष्टि 
हुई तभी शुश्रनय का अवलम्बन लिया - ऐसा कहा जाता है, अर्थात्‌ 
शुद्धनय का अ्रवलम्बन - ऐसा कहने पर उसमें भी द्रव्य-पर्याय की भ्रभेदता. 
की बात है । परिणति अन्तर्म ख होने पर द्रव्य में अ्रभेद हुई और जो अनुभव 
हुआ, उसका नाम शुद्धन्ज का श्रवलम्बन है, उसमें द्रव्य-पर्याय के भेद का 
अवलंवन नहीं है | यद्यपि शुद्धनय स्वयं ज्ञान का अंश है, पर्याय है; परन्तु 
वह शुद्धनय अन्तर के भूतार्थस्वभाव में श्रमेद हो गया है, श्र्थात्‌ वहां 
नय और नय का विषय जुदा नहीं रहा। जब ज्ञानपर्याय श्रन्तर में 
भुककर शुद्धद॒व्य के साथ अरमेद हुईं तब ही शुद्धनय हुआ । यह शुद्धनय 
निविकल्प है ॥२॥ कक रे : नवम्बर १६७६, पृष्ठ २५ 

४७८ 


* प्रश्न :- शास्त्र में व्यवहारं को भी प्रशंसनीय कहा है? _ 

उत्तर :- निरचयनय शुद्धात्मा की भांवनावाले जीव को श्रर्थात्‌ 
साघक जीव को जवतक पूर्ण वीतरागंता प्रकट न हो तबतक निश्चयः 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र के साथ जो व्यवहार सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र' 
श्र्यात्‌ सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा, नव तत्त्व का ज्ञान और पंचमहात्नत 
का आचरण है; उसको निश्चय का सहकारी जानकर प्रशंसनीय कहा है। 
उसे व्यवहार से मोक्षमार्ग भी कहा है, तथापि परमार्थ से तो वह बन्धमार्गे 
हो है; भ्रतः निश्चय छुद्धात्मा. की भावना के काल.में वह व्यवहार _प्रशंसा 
योग्य नहीं है। साधक जीव को पूर्ण वीतरागता न हो, तबतक अ्र्थात्‌ 
प्रथम अवस्था में व्यवहार श्रद्धा-ज्ञान-आचरण को प्रशंसनीय कहा है तो 
भी शुद्धात्मा की भावना के काल में प्रशंसा योग्य नहीं है ॥३॥ 

' | - ओत्मधर्म: अप्रेल १६७७, पृष्ठ २६ 
( छ७६ ) न हक 0३३३ ० ४ 


प्रश्न :-निर्चयनंय और व्यवहारनय का परस्पर में विरोध है 
या मेतन्री? 
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उत्तर :- निरचयनय और व्यवहारनय में है तो विरोध ही, किन्तु 

दोनों साथ रहते हैं-इस श्रपेक्षा से मेत्नी भी कही जाती है। जेसा 

सम्यग्दशन और मिथ्यादर्शन में विरोध है श्रर्थात्‌ वे दोनों एकसमय भी 

साथ-साथ नहीं रह सकते, वेसा विरोध इन दोनों नयों में नहीं है। ये 
दोनों साथ-साथ रहते हैँ, अतः मेत्नी कही जाती है ॥४॥ 

- श्रात्मचर्म : सितम्बर १६८१, पृष्ठ २५ 


(्‌ ह८० ) 
प्रश्न :- आप व्यवहार को हेय कहते हैं, तो क्या व्यवहार है 


ही नहीं ? 
उत्तर :- व्यवहार है भले ही, परन्तु मोक्षमार्ग उसके आधार से 
नहीं है। व्यवहार के श्राश्रय से मोक्षमार्ग मानना तो परद्रव्य से लाभ 
मानने जैसा है। जिसप्रकार परद्रव्य है, इसलिये स्वद्रव्य है - ऐसी 
मान्यता में स्व-पर की एकताबुद्धिरूप मिथ्यात्व है; उसीप्रकार रागरूप 
व्यवहार है इसलिये निश्चय है - ऐसी मान्यता में स्वभाव और परभाव 
की एकताबुद्धिरुप मिथ्यात्व है। साधक को सुख के साथ किचित्‌ दुःख 
भी है, दोनों घारायें (एक बढ़ती हुई भ्ौर दूसरी घटती हुई) साथ ही 
वत्तेती हैं; तो बया वे दोनों परस्पर एक-दुपरे के कारण से हैं? नहीं; दोनों 
साथ होने पर भी दुःख है, इसलिये सुख है - ऐसा नहीं है; उसीप्रकार 
निश्चय और व्यवहार साथ होने पर भी व्यवहार है, इसलिए निश्चय 
है - ऐसा नहीं है। व्यवहार के आश्रय से वन्धन है भर निश्चय के 
आश्रय से मुक्ति है - ऐसे दोनों भिन्न-भिन्न स्वरूप से व्तते हैं ॥५॥ 
- श्रात्मधर्म : जून १६८०, पृष्ठ २८ 
( ४८१ ) 
«प्रश्न :- ज्ञानी तो व्यवहार को हेय मानता है, फिर भी ज्ञानी के 
व्यवहार का फल संसार क्‍यों ? 


उत्तर :- ज्ञानी का व्यवहार भी राग है और राग का फल संसार 
है। श्रावक को घट आवश्यक का और मुनि को पंच महान्नरत का विकल्प 
आता है; उसको निरचय का सहचर जानकर जिनवाणी में बहुत वर्णन 
किया गया है, परन्तु इस राग का फल संसार है - ऐसा कहा है। जो 
जीव इस थुभराग से लाभ मानता है अथवा शुभराग करते-करते धर्म हो 
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जायेगा - ऐसा मानता है, वहतो मिथ्याहृष्टि है; श्रतः संसारभ्रमण 
करेगा ही ॥६॥ - आत्मघम : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 


( ४5२ ) 
प्रश्न :-- जिनवाणी में कथित व्यवहार का फल भी यदि संसार ही. 
है, तो उसके कथन से क्या लाभ ? 


उत्तर :- निश्चय दशेन-ज्ञान-चारित्र के साथ श्रपुर्णदशा के कारण 
राग की मन्दता में किस-किस प्रकार का मन्द राग होता है; चौथे, पाँचवें, 
छठे गुणस्थानों की भूमिका में राग की क्या स्थिति होती है; पूजा, भवित, 
अ्रणुत्रत, महात्रतादि होते हैं; उनका व्यवहार बताने के लिए जिनागम में 
उनका कथन किया गया है; परन्तु इस राग की मन्दता के व्यवहार का 
फूल तो बन्धन और संसार है ॥७॥ -श्रात्मघर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 

( ४८र३े ) 
प्रश्न :- क्या छंयवहा रनय सर्वेथा निषिद्ध है ? 


उत्तर :- नहीं भाई ! व्यवहारनय सर्वथा निषेघ करने योग्य नहीं 
है, क्योंकि साघक जीव को जबतक श्रपूर्ण दशा वर्तती है, तबतक भूमिका- 
नुसार दया-दान-पूजा-भक्ति-यात्रा-त्रत-तपादि का शुभरागरूप व्यवहार 
आता है, आये बिना रहता नहीं और उसको उस-उस काल में उस-उस 
भूमिका में.उसे जानना योग्य है, प्रयोजनवान है; निषेघ करने योग्य नहीं ॥ 
परन्तु इसका ऐसा अशिप्राय कदापि नहीं है कि वह श्रादरणीय भी है। 
हाँ, भूमिकाप्रमाण उत्पन्न होनेवाले राग को जानना उचित ही है ॥८५॥। 
बे - आत्मघमें : अगस्त १६७६, पृष्ठ २३-२४ 
' ( पड ) पी मि | 
. -. भश्न :- व्यवहार का निषेघ करने से तो जीव अशुभ में चला 
जाएगा ? - हे 
उत्तर :- भरे भाई ! जो शुभरागरूप व्यवहार में आ्राया है, वह 
अशुभराग को छोड़ करके ही तो आया है। श्रब उसको स्व का - निरचय. 
का आशय कराने के लिए व्यवहार का निषेध कराते हैं। वहाँ अशुभ में 
जाने की बात ही कहाँ है ॥६॥ - आत्मघर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 
पु , ४ द ( छप्प्र्‌ ) ल्‍ न ३ ४ 
- रन :- क्या व्यवहाररत्नत्रय मोक्ष का वास्तविक कारण नहीं है ? 
उत्तर :- हाँ, जो मोक्ष का कथन-मात्र कारण है - ऐसा व्यवहार- 
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रत्नन्नय तो भवसागर में डूबे हुए जीवों ने पहले भव-भव में सुना है श्रौर 
किया भी है। दया-दान-भक्ति-ब्रत-तपादि शुभराग का व्यवहार तो भव- 
सागर में डूबे हुए जीवों ने श्रनन्तवार श्रवण करके श्राचरण भी किया है, 
परन्तु वह व्यवहाररत्लत्रय तो कहने मात्र ही मोल का कारण है; वास्तव 
में देखा जाय तो वह वन्ध का ही कारण है। जो राग दुःखरूप है, विपरूप 
है, वह अ्रमुतछूप मोक्ष का कारण कंसे हो सकता है ? देव-शास्त्र-गुरु की 
भवक्ति-पूजा, जिनमन्दिर-निर्माण, गजरथ निकालना श्रादि तो भव-भव में 
श्रनस्तवार किया है, शास्त्र का ग्यारह अंग का ज्ञान, नवतत्त्व की मेंदरूप 
श्रद्धा और ब्रत-तपादि का कारण पहले भ्नन्तवार किया है, किन्तु अरे रे ! 
खेद है कि जो सर्वथा एक ज्ञानस्वरूप है - ऐसे परमात्मतत्त्व को जीव ने 
कभी सुना नहीं, आचरण किया नहीं, अतः भवार्णव से पार हुआ 
नहीं ७१०॥ - भआ्रात्मधर्म : भ्रगस्त १६८०, पृष्ठ २६ 


( ४८६ ) 


प्रश्न :- व्यवहार का अति निषेध करना उचित नहीं है - ऐसा 
पंचंसंग्रह में कहा है, उसका क्या झाशय है ? 
::. छत्तर :- भगवान का दर्शन, पुजन, भवित, श्ञास्त्रश्रवण, स्वाध्याय 
झ्रादि व्यवहार होता है, उस व्यवहार का परिणाम आता है; यदि उसका 
निषेघ करने जाएगा तो जिनदर्शन, श्रवणादि कुछ रहेगा ही नहीं । पर्याय 
में पंच महाव्रतादि के परिणाम का व्यवहार होता है अथवा नवदेव के 
दरशेन, भक्ति आदि का व्यवहार होता है, उसको माने हो नहीं तो वह 
मिथ्यादुष्टि है भौर उस व्यवहार से घर्म होता है - ऐसा भाने तो भी 
मिथ्यादृष्टि है। पर्याय है और उस पर्याय में श्रनेक प्रकार के शुभराग का 
व्यवहार है, उसको माने ही नहीं तो मिथ्याहृष्टि है। तीर्थंकर भगवान के 
कल्याणकों में इन्द्रादि देव करोड़ों देवों की सेना सहित दर्शन-पूजन श्रादि- 
के लिए आते हैं। भले ही वह व्यवहार हेय है, किन्तु वह भाव भ्ाता अवश्य 
है, आये विना रहता नहीं । वह व्यवहार जानने योग्य है, उसे यथावत्‌ न 
जाने तो मिथ्याहृष्टि हैं। एक ओर तो कहते हैं कि निर्मल क्षायिक पर्याय 
का भी लक्ष करे तो राग होता हूँ, अतः उस निर्मल पर्याय को भी परद्रव्य 
कहकर हेय कहा और दूसरी ओर कहते हैं कि शुभरागरूप व्यवहार आताहें, 
होता है, उसको जाने हीन हीं - माने ही नहीं, तो वह मिथ्यादृष्टि है । 
देव-शास्त्र-गुरु जो व्यवहार के विषय हैं, उन्हें जानना तो चाहिए । भले ही 
वे आश्रय करने योग्य नहीं हैं, किन्तु जानने योग्य तो अवश्य हैं। व्यवहार 
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हैं - ऐसा न जाने तो मिथ्यादृष्टि है। जैनधर्म अ्रनेकान्त है-। उसे बराबर 
समझंना है, वह न समझे तो एकान्त हो जाएगा ॥११॥ 
+ आत्मघर्म : माचे १६००, पृष्ठ २२ 
( ४८७ ) रा 
: प्रश्न :- आगम के व्यवहार और अध्यात्म के व्यवहार की परिभाषा 
बताइये ? 


: छत्तर +- स्वरूप की दृष्टि होने पर जो शुद्ध परिणमन होता है 
वह अध्यात्म का व्यवहार है और महात्रत, तच्रयगुप्ति आदि शुभराग आगम 
का व्यवहार है ॥१२॥ - आत्मघम : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 

( ४८८ ) 
प्रशत :- आगस का निरचय +- व्यवहार क्या है और अध्यात्म का 
निश्चय - व्यवहार क्या है ? ः 
उत्तर :- अध्यात्म में शुद्धदव्य को निदुच्यं कहते हैं और 
शुद्धपरिणति को व्यवहार कहते हैं। जबकि भ्रागम में शुद्धपरिणति को 
निश्चय कहते हैं और उसके साथ वतंते हुए शुभपरिणाम को व्यवहार 
, कहते हैं ॥॥१३॥ . ८ आत्मधर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ:२६ 
| : (डफ& ) ..  . : 
प्रश्त :- निरचय है वह मुख्य है, या मुख्य है, वह निरचय है? . 
___._ : उत्तर :- मुख्य है, वही निश्चय है। यदि निश्चय को मुख्य कहा 
'जाबे तो पर्याय भी निरचय है, श्रतः वह भी मुख्य हो जावेगी; किन्तु ऐसा 
नहीं है। मुख्य है, गा वही निश्चय है और गौण है, वह व्यवहार है। 
'कातिकेयानुप्रेक्षा में इस विषय कां विषद्‌ स्पष्टीकरण किया गया है। श्रद्धा 
में त्रिकाली स्ववस्तु एक ही मुख्य है ॥१४॥ डे 
- -“ आत्मधर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ २६ 
.. (४९० ) ०. ही 
प्रश्त :- पंच परावरतेत में जीव भटकता है, वह व्यवहार से है 
अथवा निरचय से ? ; हे के | के 
...__ उत्तर :- पंच परावतेन में अपने भावों से ही भटकता है, अंतः 
: निश्चय से है। परस्तु त्रिकाली प्र व स्वभाव की श्रपेक्षा से पंच परावत॑न 
के भाव पर्याय में होने से पर्याय को व्यवहार कहा जाता है। पंच परावतंन 
में जीव भटकता है, वह व्यवहार से भटकता है - ऐसा नहीं है; किन्तु 
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निश्चय से ही भटकता है। प्रवचनसार में जीव के विकार भाव को 

निश्चय कहा गया है ॥१५॥ . +- आत्मधर्म ; फरवरी १६७७, पृष्ठ २६ 
( ४६१ ) 


प्रश्न :- त्रिकाली निष्क्रिय चंतन्य ही परमार्थ जीव है। बंध और 
मोक्ष की पर्याय को करे वह तो व्यवहार जीव है। तो बताइए कि कितने 
प्रकार के जीव हैं ? 

उत्तर :- दो प्रकार के जीव हैं। एक परमार्थ जीव और दूसरा 
व्यवहार जीव । परमार्थ जीव तो त्रिकाल निष्क्रिय मोक्षस्वरूप ही है, 
और पर्याय बंध-मोक्षरूप से परिणमन करती है वह व्यवहार जीव है ॥१६॥ 

- आत्मघममं : फरवरी १६७७, पृष्ठ २६ 
( ४६२ ) 

प्रश्न :- जिस घर सें जाना न हो उसके जानने का वया काम ? 
उसी प्रकार व्यवहार तो छोड़ने योग्य है, तव फिर उसके जानने का 
क्या काम है ? 

उत्तर :- जिस घर में न जाना हो, उसको भी जानना चाहिए । 
यह घर अपना नहीं है, किन्तु दूसरे का है - इसप्रकार जानना आवश्यक 
है। उसीप्रकार पर्याय का भ्राश्नय करने का जहाँ निषेध किया है, वहाँ 
उसका ज्ञान भी न करे तो एकान्त हो जावेगा, प्रमाणज्ञान नहीं होगा । 
पर्याय का आश्रय छोड़ने योग्य होने पर भो, जैसी वह है वैसा ज्ञान तो 
करना ही पंड़ गा और तभी निश्चयनय का ज्ञान सच्चा होगा ॥१७॥ 

- आत्मघर्म : फरवरी १६७७, पृष्ठ २६ 
( ४६३ ) ई - 

प्रश्न :- जो व्यवहार निश्चय को बतलाता है, उसका कुछ उपकार 
तोहैन? 

, . उत्तर :- नहीं ! व्यवहार निश्चय तक नहीं पहुँचाता, उससे कुछ 
कार्य सिद्धि नहीं होती । व्यवहार अनुसरण करने योग्य नहीं है। दर्शन, 
ज्ञान, चारित्र का भेद करके समझना पड़ता है, और भेद से आत्मा 
समभना पड़ता है। इतना व्यवहार होता ही है, तव भी वह भ्रनसरण 
करने योग्य नहीं है। एक ज्ञायक को ही लक्ष्य में छेना योग्य है ॥१५॥ 

- आत्मघर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २०-२१ 
5 28 हि ( ४६४ ) 
:.. भशन:- व्यवंहा रप्रतिक्रमणदि कब सफल कहे जावें ? 
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उत्तर :- हमारे वीतरागी सन्‍्तों ने शास्त्रों में द्रव्यश्र्‌ तात्मक 
' व्यवहारप्रतिक्रमण कहे हैं- उन्हें सुनकर, जानकर, सकल संयम की भावना 
करे उसे व्यवहारप्रतिक्रण का जान ना सफल है - सार्थक है। प्रतिक्रमण 
आदि जितने प्रकार के व्यवहार झ्ास्त्र में कहे हैं, वे सब व्यवहार वन्ध के 
कारण हैं; उन्हें छोड़कर भअ्रन्दर आनन्दस्वरूप में जाने पर ही व्यवहार का 
सफलपना कहा गया है। जितना भी क्रियाकाण्ड-व्यवहार कहने में आता 
है, उसे छोड़कर शुद्धस्वरूप के अ्रनुभव में निम्न हो, तभी व्यवहार के 
जानपने की सफलता. कही गई है । जो शुद्धस्वरूप के सन्‍्मुख तो होता नहीं 
और मात्र व्यवहार में ही लीन रहकर आत्मा के आनन्दस्वरूप में नहीं 
जाता तो उसका व्यवहार केवल संसारभ्रमण का ही कारण है ॥१६॥ 
दे | - आत्मघर्म : नवम्बर १६४८०, पृष्ठ २६. 
( ४६५ ) ; 
. प्रश्न :- व्यवहार से निश्चय होता है - ऐसा यहाँ कहा कि नहीं . 
' उत्तर :- व्यवहार से निश्चय होता है - ऐसा नहीं कहा; किन्तु 
व्यवहार को जानकर, उसका लक्ष छोड़कर, निश्चय आनन्दस्वरूप आत्मा 
में जाय, वीतरागस्वरूप आत्मा में जाय, उसको व्यवहार जानने का सफल- 
पना कहा है । जो वीतरागस्वरूप आत्मा में ढलता है, उसी के व्यवहार को 
तिमित्तपना कहा है; किन्तु जो व्यवहार में ही खड़ा रहे और निश्चयस्वरूप 
में जावे नहीं; उसके व्यवहार का सफलपना नहीं होता और उसके 
व्यवहार को व्यवहार भी नहीं कहते ॥२०॥ ह 
कर  -आत्मधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २६ 
कई ेल्‍ ( ४९६६ -) 

- प्रश्न :- लगे हुए दोषों का प्रतिक्रमण आदि करने से आत्मा शुद्ध 
हो जाता है, तो फिर पहले से ही शुद्धात्मा के श्रवलम्बन का खेद करने से 
क्या लाभ -? ० कट 9 

उत्तर :- शुद्धात्मा के भानरहित जो प्रतिक्रमणादि हैं, वे दोषःको 
घटाने-टालने में समर्थ नहीं है । कारण यह हैं कि जिसे आत्मा का अ्रवलम्बन 
* नहीं. हुआ, उसे तो राग में एकता बुद्धि पड़ी है, उसके शुभराग के क्रियाकाण्ड 
मात्र दोषरूप ही हैं, दोष मिटाने में समर्थ नहीं हैं । अज्ञानी के प्रतिक्रणणादि 
तो पापरूप विषकृुम्भ ही हैं और “शुभरागरूप प्रतिक्रमणादि भी श्रात्मा का 
अवलम्वन-नहीं होने से उसके लिए तो विषकृम्भ ही हैं। ज्ञांनी के प्रति- 
क्रमणादि को आत्मा का अंवलम्बन होने से व्यवहारवय से ही अमृतकुम्भ 
कहा है । ज्ञानी जव स्वरूप में स्थिर नहीं रह सकता, तब भ्रशुभ से बचने 
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के लिए शुभराग आता है। आचारशास्त्रों में जितनी भी शुभक्रियाकाण्ड 
की बात श्राती है, वह व्यवहारनय से ही श्रमृतकुम्भ कही गई है, निश्चय- 
नय से तो वह विषरूप ही है - वंघरूप ही है ॥२१॥ 
- आत्मघमे : नवम्बर १६८५०, पृष्ठ २६-२७ 
( ४६७ ) 
प्रश्न :- ज्ञानी का व्यवहारप्रतिक्रण भी बन्ध का कारण है - 
ऐसा कहने का प्रयोजन क्‍या ? 
उत्तर :- निदचयह॒ृष्टिवाले ज्ञानी का व्यवहारप्रतिक्रमण आदि भी 
बन्ध का कारण है - ऐसा कहकर व्यवहार का आलम्बन छूुड़ायाः है । 
जिनेन्द्र का स्मरण, भवित, स्वाध्याय, मन्दिर-निर्माण, प्रतिष्ठा कराना, 
शास्त्र-रचना, ब्रत, तप आ्रादि अनेक प्रकार के शुभ आलम्वन में चित्त का 
अ्रमण होता होने से उनका आलम्वन भी छुड़ाकर शुद्धस्वरूप के स्तम्भ से 
चित्त को बाँधने का प्रयोजन है - शुद्धस्वकूप के आलम्बन कराने का 
प्रयोजन है ॥२२॥ - आत्मघमें : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २७ 
(धश्८ ) 
प्रश्न :- पंचास्तिकाय की गाथा १७२ में कहा है कि भिन्‍नसाधन- 
साध्यरूप व्यवहार को न माने तो भिथ्याद्ृष्टि है - इसका श्रर्थ स्पष्ट 
कीजिए । 
उत्तर :- साधक अवस्था में शुद्धता के अंश के साथ भूमिका प्रमाण 
शुभराग भी आता है, उसका ज्ञान कराया है तथा उपचार से उस राग को 
व्यवहार साधन कहा है, किन्तु उस व्यवहार के आश्रय से निरुचय की 
प्राप्ति होती है - ऐसा उसका आशय नहीं है। चूँकि साधक को दोनों 
सार्धन एक साथ वतते हैं, अतः उनका ज्ञान कराने के लिए वह कथन है। 
साधक को ये दोनों एक साथ वतेंते हैं - ऐसा जो न माने तो वह मिथ्या- 
दृष्टि है - ऐसा समर्भंना । फिर भी रागादि व्यवहार-साधन के भ्रवलम्बन 
से निरचंय-साधन प्राप्त हो जायेगा - ऐसा समझना भूल है ॥२३॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६७८, पृष्ठ २६ 
कल ( ४६६ ) 
प्रश्न :- भगवान द्वारा कहे गये व्यवहार का पालन करने पर भी 
अभव्य को आत्मा -का अवलम्बन नहीं होता - जबकि तिर्यच सम्यर्दृष्टि 
को व्यवहार नहीं- है, फिर भी आत्मा का अ्रवलम्बन है - ऐसा क्‍यों है ? - 
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उत्तर :-.हाँ ! यहाँ खूबी तो यंहं है कि व्यवहार भी जैसा जिनेन्द्र 
भगवान ने देखा है और उनने कहा है, वेसे व्यवहार का पालन करने 
पर भी अभव्य आत्मा का अ्राश्रय नहीं लेता, उसको निश्चय सम्यग्द्शन- 
ज्ञान-चारित्र प्रकट नहीं होते । दूसरे के द्वारा कहे गये व्यवहार . की बात 
नहीं, सर्वज्ञ भगवांन के द्वारा कहे गये व्यवहार का भी निश्चय में निषेध 
होता है ॥२४।।; “- आत्मघर्म : श्रगस्त १६७६, पृष्ठ २१ 
( ५०० ) 
प्रश्त :- निरचय के द्वारा. व्यवहार का निषेध होता है इसलिए 
निषेष्य है - ऐसा विचार करके व्यवहार को छोड़ दे और निश्चय “हो 
नहीं तो ? 
उत्तर :- आत्मा में करके तव व्यवहार हेय हो जाता है।* 'हेय 
' करू, हेय करू - ऐसा करता है, यह तो विकल्प है। निश्चय में जाके ही 
व्यवहार हेय हो जाता है, निषेध सहज होता है ॥२५॥, -- ; 
- आत्मघरममं : अगस्त १६७६, पृष्ठ २१ 
( ५०१ ) 
प्रश्व :- निश्चयनय कितने प्रकांर का कहा जाता है ? 
उत्तर :- यथार्थ में तो त्रिकाली द्रव्य यही निश्चय है। राग को 
जब व्यवहार .कहना हो, तब निर्मल पर्याय को उसंसे धिन्न बताना, 
उसको निश्चय कहा जातां है । कर्म _को व्यवहार कहना हो, तब राग कों 
निरचय कहा ,ज़ाये। अनुभूति की पर्याय व्यवहार है, तो भी द्वंव्य॑ कीं 
झोर ढ़ली है; इससे उसको निश्चय कहकर अनुभूति को ही आत्मा कहा 
है। इसप्रकार श्रपेक्षा से निश्वयनय.के अनेक भेद हो जांते हैं ॥२६॥ 


'> आत्मघम : अगस्त १६७६९, पृष्ठ २२ 


५०२ ) * .. 
प्रश्न :- मुक्ति और बबा में अन्तर नहीं है- ऐसा कौन पुरुष 

कहते हैं ? और किस नय से कहते हैं ? 
हा उत्तर :- शुद्धनिश्वयनय से मृक्ति और संसार में श्रन्तर नहीं है । 
अहा हा ! कहाँ पूर्णानन्द की प्रकटतारूप मुक्तदशा और कहाँ: अनन्त 
दुःखमय संसारपर्याय ! तथापि उस मुक्ति और संसार में. कोई श्रन्तर 
नहीं है - ऐसा शुद्धतत्त्व के रसिक पुरुष कहते हैं, क्योंकि संसार .भी पर्याय 
: है और मुक्ति भी पर्याय है। यह पर्याय आश्रय करने योग्य नहीं:हैं, 
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इस श्रपेक्षा से मक्ति भौर संसार में श्रन्तर नहीं है <- ऐसा शुद्धतत्त्व के 
रसिक पुरुष कहते हैं - शुद्धतत्त्त के श्रनुभवी पुरुष कहते हैं।नियमसार 
गाथा ५४० में कहा है कि शुद्धनेर्चयनय के बल से उदयक्षाव तो हेय हैं 
ही, किन्तु उपशमादि की निर्मल पर्याय भी हेय है शुद्धनेश्वयनय के 
बल से चारों भाव-विभावभाव है-हेय हैं-- ऐसा कहा ॥२७॥। 
- आत्मधर्म : श्रक्टूवर १६५०, पृष्ठ २४ 
( ५०३ ) 
प्रश्व :-- समयसार की टीका करने से मलिनता नाश. होती है 
कया ? ' ह ह 
उत्तर :- टीका करने के विकल्प से मलिनता नाश नहीं होती। 
हाँ, टीका के काल में हृष्टि के बल से श्रन्तर में एकाग्रता बढ़ती जाती है, 
उससे मलिनता नाश होती है।तव उपचार करके . टीका से मलिनता 
नाश होती है - ऐसा व्यवहार से कहा है ॥२८॥ 
- आत्मधर्म : अगस्त १६८०, पृष्ठ २५ 
( ५४०४ ) 
प्रश्न :-- निश्चयश्र्‌ तकेवली किसे कहते हैं ? 
उत्तर :- दशेत-जशञान-चारित्र से आत्मा का अनुभव करता है, वह 
निरचयश्र्‌ तकेवली है। जिसमें से केवलज्ञान प्रकट होनेवाला है - ऐसे 
श्रात्मा को जिसने स्वानुभव से जाना, वह परमार्थ से श्र तकेवली है । 
उसको अल्पकाल में केवलज्ञान अवश्य होनेवाला है, इसलिए उसे परमार्थ 
श्र तकेवली कहा है। तथा इस श्रात्मा को जाननेवाली जो श्र तज्ञान की 
पर्याय; है, उसमें "ज्ञान सो आत्मा' ऐसा भेद पड़ता है; श्रतः उस ज्ञान- 
पर्याय को व्यवहारश्र्‌ तकेवली कहा। जो ज्ञानपर्याय सर्वे को जानती 
वह स्व-पर की ज्ञायक ज्ञानपर्याय स्वेश्र तज्ञान है - उसको व्यवहार- 
श्र तकेवली कहते हैं ॥२६॥ आत्मघर्म : अक्टूबर १६७६, पृष्ठ २३ 
(५०५ ) 
प्रश्न :- आखव व्यवहार से ज्ञेय कब हो ? 
!: उत्तर :- आख़वभाव अशुचिरूप है और आत्मा पवित्र है। आख्रव 
का.अंश भी स्वभाव को रोकता है, इसलिये वह आत्मा के स्वभाव से 
विपरीत है। आत्मस्वभाव तो स्व-पर का ज्ञांता है, श्रतः आत्मा 
चेतनस्वभाव है और आज्व स्वयं कुछ नहीं जानते; इसलिये वे जड़स्वभाव 
हैं। आख्रव तो भ्रन्य के द्वारा ज्ञेय होने योग्य हैं। यहाँ आखंव भ्रन्य के 
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द्वारा ज्ञेय होने योग्य हैं! - एसा कहकर श्राख्रवों को श्रात्मा का व्यवहार 
से ज्ञेयत्व सिद्ध किया है। वे आखव वास्तव में व्यवहार से शेय कब हों ? जब 
आत्मा आसखवों से भिन्न अपने स्वभाव को जानकर, भ्ास्रवों से विमुख 
होकर, स्वभाव की तरफ बढ़े; तब उसकी स्व-पर श्रकाशक शक्ति प्रगट 
हो और तब वह शआ्रास्तवों से अपने को भिन्न जाने श्रर्थात्‌ वे आख़व परज्ञेय 
हो जायें, व्यवहार से ज्ञेय हो जायें । 'आखव वह मैं हूँ - ऐसी पर्यायबुद्धि 
से स्व-परप्रकाशक ज्ञानशक्ति विंकंसित नहीं होती अर्थात्‌ आख्रव व्यवहार 
से ज्ञेय नहीं होते । आख्वों से भिन्न पड़े बिना, आराख्रवों को व्यवहार से 
ज्ेय करेगा कौन ? जिसने परमार्थशेयरूप से श्रात्मा को लक्ष में लिया है, 
वही आजखवों को ध्यवहार से शेयरूप जानता है ॥३०॥। 


“+ आत्मधर्म : अग्रल १ श्ष हे, (८ष्ठ २७ 
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झानी माने जानकर 


. , :( दोहा ) 
श्रीगुरु परम दंयालु.हो, दिया सत्य उपदेश । 
ज्ञानी माने जानकर, ठानत मसूढ़ कलेश॥ 
के ( सक्ष्या ) 
कोई नर निश्चय से, श्रात्मा को शुद्ध मान, 
» हुआ है स्वच्छन्द न पिछाने निज शुद्धता | 
कोई व्यवहार दान, तप शीलभाव को ही. 
: झारत्मा, का हित .मान छोड़े: नहीं मूढ़ता। 
कोई व्यवहारनयं - निश्चयके मारग को, 
भिन्‍न भिन्‍न जानकर करत निज उद्धता। , 
जाते जब निदरचय के भेद. व्यवहार सब 
, कारण , को उपचार माने तब बुद्धता॥ 


“-- पृण्डितप्रवर टोडरसल : पुरुषार्थसिद्धि-उपाय, छन्द ६ व ५ 
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प्रभाण-नय 


( ५०६ ) 
प्रश्न :- अव्याथिकनय और पर्यायाथिकनय किसको जानते हैं ? 
उनका स्वरूप क्या है ? 


उत्तर :- त्रिकाली स्वभाव को देखनेवाली दृष्टि द्र॒व्यदृष्टि है और 
वत्तेमान पर्याय को देखनेवाली हृष्टि पर्यायदुष्टि है। जो त्रिकाली द्रव्य- 
स्वभाव को जाने, अपना कहे वह द्रव्याथिकनय है ) उसमें त्रिकाली स्वभाव 
को जाननेवाला ज्ञान तो अंतरंगनय (अर्थभय अथवा भावनय ) है, और 
उसको कहनेवाला वचन वहिनेय (वचनात्मकनय अर्थात्‌ शब्दनय) कहा 
जाता है। जो ज्ञान वर्तेमान पर्याय को जानता है, उस ज्ञान को या उसके 
कहनेवाले वचन को पर्यायाथिकनय कहते हैं। उसमें पर्याय को जाननेवाला 
शान अंतरंगनय है श्लौर उसको कहनेवाला वचन वहिनंय है । 


सिद्धदशा को जाननेवाला ज्ञान पर्यायारथिकनय है, परन्तु सिद्धदशा 
प्रगट करने का उपाय पर्याय दृष्टि नहीं है । द्रव्यहष्टि ही सिद्धदशा प्रगट करने 
का उपाय है; फिर भी. जो सिद्धदशा प्रगट होती है, उसे जाननेवाला तो 
पर्यायाथिकनय ही है ॥१॥। - आत्मघर्म : जनवरी १६८२, पृष्ठ २६ 
( ५०७) 
प्रश्त :- द्रव्याथिकनय द्रव्य को मुरुष करके जानता है; यहाँ द्रव्य 
का अर्थ क्‍या है ? ह 


उत्तर :- द्रव्य और पर्याय को मिलाकर द्रव्य कहें वह नहीं अर्थात्त्‌ 
गुण-पर्याय का पिण्ड वह द्रव्य - यह अपेक्षा यहाँ नहीं है | यहाँ तो वर्तमान 
अंश को गौण करके त्रिकाल द्रव्य शक्ति, वह द्वव्य है; सामान्य स्वभाव है 
और वर्तमान अंश विज्ञेष है, पर्याय है। इन दोनों को मिलाकर जो सम्पूर्ण 
- द्रव्य है, वह प्रमाण का विषय हैं और उसमें से सामान्य स्वभात्र द्रव्याथिक- 
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नय-का विषय है तथा विशेष पर्यायाथिकनय का विषय 'है। दृब्याथिकनय 
की दृष्टि में पर्याय गौण है श्र्थात्‌ इस नय की दृष्टि में सिद्धदशा .प्रकट 
हुई-- यह बात नहीं झाती; त्रिकालशुद्ध ज्ञानस्वभाव ही. द्रव्यदृष्टि कं' 
विषय है और उसके ही आश्रय से तिर्मेल पर्याय प्रकट हीती- है। द्रव्य का 
विंश्वास करने से ही पर्याय में निर्मेल कार्य होता है. - ऐसा स्वभाव हैं।।२॥ 
+ आत्मघमं : जनवरी १६८२; पृष्ठ २१ 
(४०५) 

प्रश्न :- द्रव्यनय और द्रव्याथिकनय के विषय में क्या श्रन्तर है ? 

उत्तर :- द्रव्यनय का विषय तो एके ही घर्म है। समयसारादि में 
: द्रव्योथिक और पर्यायाथिक - ऐसे दो ही मख्यनय लिए हैं; उनमें जो द्वव्या- 
थिकनय है, उंसकों विषय अंभेद द्रव्य है। द्रव्यनय तो वस्तु में भेद करके 
उसके एक: घर्मे को लक्ष्य में. लेता है, जबकि द्रव्याथिकनय भेद किये बिना 
वर्तेमान पेर्याय को गौण करंके अमेद द्रव्य को लक्ष्य में छेता है - इसप्रकार 
इन दोनों के विषय में बहुत अ्रन्तर है । समयसार में कथित शुद्धनिश्वयनय 
का जो विषय है; वही द्रव्यतये का विषय नहीं है; उस निएचयनय का 
विषय तो वर्तमान अंश को तथा भेद को गौण करके सम्पूर्ण श्रनन्तगरुण 
का पिण्ड है श्लौर यह द्वव्यनय तो अनन्त धर्मों में से एक को भेद करके 
विषय करता हैं ॥३॥  - वीतराग-विज्ञान : अक्टूबर १६८३, पृष्ठ २२ 

( ५०६ ) 

प्रश्न :- श्र्‌ तज्ञान में ही नय क्‍यों होते हैं, भ्रन्य ज्ञानों में क्‍यों नहीं 


होते 

'.. उत्तर :- भति, श्रत, अ्रवधि, .मनःपर्यय ओऔर केवल - इन 
पाँच प्रकार के ज्ञानों में अवधि, सनःपर्यय श्रौर केवलज्ञात्र तो प्रत्यक्ष है 
तथा मतिःश्रू तज्ञान परोक्ष है। नय परोक्षज्ञान है। प्रंत्यक्षज्ञान का अंश तो 
प्रत्यक्ष ही होता हं, अतः उसमें नय नहीं होते। केवलज्ञान पुर्णे स्पष्ट 
प्रत्यक्ष हे तथा अवधि, मंनःपयेय भी अपने-अपने विषय में प्रत्यक्ष हैं; अत 
इन तीनों प्रत्यक्ष ज्ञानों में तो परोक्षरूप नये होते नहीं। मतिज्ञाव यद्यपि 
परोक्ष है; परन्तु उसका विषंय अल्प है, वहं मात्र वर्तेमान पदार्थे को ही 
विषय करता है, सर्वक्षेत्र और सर्वकालवर्त्ती पदार्थों को वह ग्रहण नहीं 
करता; इसलिए उसमें नय नेहीं पड़ते, क्योंकि जो पूरे पदार्थे के ज्ञानपुर्वक 
उसमें भाग करके जाने, उसे नय कहते हैं। - 


श्र्‌ तज्ञान अपने विषयभूत समस्त क्षेत्र-कालवर्त्ती पदार्थों को परोक्ष:- 
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रूप से ग्रहण करता है, इसलिए उसमें हीं नय पड़ते हैं। श्र तज्ञान में भी 
जितना स्वसंवेदन प्रत्यक्ष हो गया है, उतना तो प्रमाण ही है और जितना 
परसेक्षपत्रा रह गया है, उसमें नय पड़ते हैं। श्र्‌ तज्ञान सर्वेथा परोक्ष ही 
नहीं है, स्वंसंवेदव में वह आंशिक प्रत्यक्ष भी है। ऐसे स्वसंवेदनपूर्वक ही 
सच्चे नय होते हैं। श्र्‌ तज्ञान केवलज्ञान की तरह सकलपदार्थों को भले न 
जाने, किन्तु श्रपने विषय के :योग्य- पर्दार्थो को सकल काल क्षेत्रसहित पुरा 
ग्रहण करता है और उसमें एकदेशरूप नय होता है ॥४॥। 

- वीतराग-विज्ञान : नवम्बर १६८३, पृष्ठ २४ 


, प्रश्न +- श्र तज्ञान जिकाती पद को परोक्ष जानता है, इसलिए : 
उसमें ही नय होते हैं - ऐसा कहा है; क्या इसमें कोई रहस्य भी है ? 
उत्तर :- हाँ; रहस्य है और सृक्ष्म है। इसमें से ऐसा न्याय निकलता 
है कि द्रव्याथिकनय मुख्य-है और पर्यायाथिकनय गौण है। त्रिकालीपदार्थ 
का ज्ञान हो, तभी उसके अंश के ज्ञान को पर्यायाथिक कहा जाता हैं। 
जब द्रव्याथिकनय से त्रिकाली द्रव्य को जाना, . तब उसके पर्यायरूप, अंश 
को जाननेवाल़े ज्ञान को पर्यायाथिकनय कहा जाता है। त्रिकाली द्रव्य के ; 
सनन्‍्मख होकर उसको जाना, तभी उसके अंश के ज्ञान को व्यवहारनय कहा - 
गया । तरिकाली के ज्ञान बिना अ्रंश का ज्ञानरूप व्यवहार नहीं होता।' 
इसप्रकारे यह बात निर्चित हुई कि निरचय बिना व्यवहार नहीं भर 
द्रव्य के ज्ञान-बिना पर्याय का ज्ञान नहीं | व्यवहारनय तो अंश को जानता 
है, किन्तु श्रंश किसका ? तिकाली पदार्थे का; अतः त्रिकाली पदार्थ-के : 
ब्रिता उसके अंश का ज्ञान यथार्थ नहीं होता।. श्र तज्ञान भी त्रिकाली 
द्रव्यस्वभाव की तरफ लगे, तो ही उसमें-नय होते हैं। त्रिकाली के ज्ञान, 
बिना मात्र पर्याय को अथवा भेद को. जाना जाय तो वहाँ पययिवुद्धि का 
एंकान्त हो .जाता है - मिथ्य-त्व हो जाता है, उसमें नय नहीं होतें।. 
श्रात्मा नित्य है, शुद्ध है - ऐसा जाननेवाला नय त्रिकाली पदार्थ के ज्ञान 
विना नहीं होता.। तथा शुद्धता, नित्यता शभ्रादि को जाने बिना अकेली 
ग्रशुद्धता अथवा अनित्यंता को जाना जाय तो भी एकान्त मिथ्यात्व हो , 
जाता है, वंहाँ व्यवहारनय भी. नहीं होता ॥५॥ | 
कम मा नवम्बर १६८३, पृष्ठ २५ 
प्रश्त :- मति-श्र तज्ञानी आत्मा का प्रत्यक्ष अंनभव करते हैं-- 


ऐसा कहां, 'क्िंन्तु तत्त्वार्थंसूत्र में तो मति-श्र्‌ तज्ञान को परोक्ष कहा है ? 
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उत्तर :- प्रत्यक्ष जानना तो आरात्मा का स्वभाव हैं। अनुभव में 
सम्यक्त्वी आत्मा को (अनुभव की अपेक्षा से) प्रत्यक्ष जानता है, जानने 
की भ्रपेक्षा प्ररोक्ष है ॥६॥ .. __- आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 
ह (५१२ ) ' 
प्रश्न :- 'प्रमाणज्ञान के लोभ से निश्चय में नहीं श्रा सकता इस 
कथन का वंया आशय है ? 


उत्तर :- प्रमाणज्ञान के लोभ से निरचय में नहीं आ सकता - इस 
कथन का तात्पर्य यह है कि अज्ञानी पर्याय का और द्रव्य का ज्ञान करने 
जाता. है, वहाँ अ्रनादि के अ्रभ्यास से पर्याय में श्रहंपने का जोर होने से 
द्रव्य का ज्ञान सच्चा नहीं होता । अ्रज्ञानी को ऐसा लगता हैँ कि पर्याय हैं 
न ! पर्याय है तो सही !” इसप्रकार पर्याय पर जोर देने से द्रव्य पर जोर 
नहीं दे सकता, इसलिए अन्तमृ ख नहीं हो पाता । पर्याय को नहीं मानूंगा 
तो एकान्त हो जायगा - ऐसा भय बना रहता हूँ। इसप्रकार प्रमाणज्ञान 
के लोभ से पर्याय को गौण करके द्रव्यसन्मुख नहीं हो पाता । 
द्रव्य पर्याय का दाता नहीं है - ऐसा योगसार में श्राता है। यह 
कथन द्रव्याथिक नय का है और द्रव्य पर्यायरूप से परिणमित होता है - 
यह कथन पर्यायाथिक नय का है। वहाँ भी द्रव्यसामान्य तो सामान्यरूप 
ही रहा है, परन्तु द्रव्य का एक घ॒र्मं विशेषरूप से परिणमित होता है । 

: समयसार गाथा ५४० से ५४ में अ्रनुभूति को आत्मा कहा है। वहाँ 
जितने विकल्प उठते हैं, उनसे भिन्न और “स्व से अभिन्न कहा है इसलिए 
अनुभूति की निर्मेल पर्याय को आत्मा कहा है।' परन्तु जब यह बतलाना 
हो कि वह अनुभूति कैसे प्रगट होती है ? - तव त्रिकाली थ्र्‌ वर्चतन्‍्य वह 
स्व है और उसका आश्रय करनेवाली पर्याय वह 'पर' है, भिन्न है - ऐसा 
नियंमसार की ५०वीं गाथा में कहा है। उस अनुभूति की निर्मल पर्याय 
ध्र्‌ वद्रंव्य का स्पश नहीं करती और भ्र्‌ वद्वव्य - अनुभूति का स्पर्श नहीं 
करता । अ्रहो ! ये तो परम अध्यात्म में भरे हुए गम्भीर सूक्ष्म भाव हैं। 
जानन क्रिया और त्रिकाली श्र वद्रव्यं एक-दूसरे का स्पर्श नहीं करते 
तथापि जान॑न क्रिया का आधार आत्मद्रव्य है।छ॥। |. 

| - आत्मघमम : नवम्बर १६७६, एरष्ठ २७ 

( ५१३ ) 
प्रश्त :- सच्चा और सर्वागींण होने पर भी प्रमाणज्ञान पूज्य नहीं, 
ओर निरचयनय पृज्य है; इसका क्या कारण है ? 
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उत्तर :- आत्मा द्रव्य-गुण-पंययिस्व॑रूप है; इसप्रकार प्रथम ज्ञान में 
ज्ञात करना चाहिए। भले ही यह भेद-कथन का ज्ञान सम्यज्ज्ञान नहीं है। 
तंथापि प्रथंम यह जानना वंह॑ ज्ञान का अंग है; सम्येक होने से पहले वह 
आता है। द्रव्य-गुण-पर्याय सहितवीली द्रव्य - सम्पूर्ण वस्तु - भ्रमाणज्ञान 
का विषय है; प्रथम ज्ञांन में उसको जानना चाहिंए। प्रमाणज्ञान में द्रव्य- 
पर्याय दोनों श्राते हैं; ्रतः वह व्यवहारनय का विषंय॑ होने से पूज्य नहीं 
है । निश्वयनय का विषय एक त्रिकाली शुद्धात्मा है; इसलिए निश्चयनय 
को पूज्य कहा है। द्रव्य-गुण-पर्याय में वस्तु व्याप्त होने पर भी शुद्धनय 
एकरूप शुद्धात्मा को ही बतुलाता है। वह कहता है कि एक प्रत्यक्ष प्रतिभा- 
सरूप सकल निरावरण नित्य निरञ्जन निज शुद्धात्मद्रव्य ही मैं हूँ । द्रव्य- 
गुण-पर्यायमंय वस्तु होने पर भी आश्रय करने के लिए तो मात्र 'शुद्धात्मा 

ही एक है - ऐसा शुद्धनय द्वारा ही निर्णय होता है ॥5॥। 
| * > आत्मघमे : अगस्त १६७६, पृष्ठ २३ 

( ५४१४ ) 
प्रश्त :- प्रमाण प्र बद्रव्य से बड़ा है या' छोटा ? 
उत्तर :- प्रमाण में व्यवहार का निषेध न होने से वंह पृज्य नहीं । 
आव आश्रय योग्य होने से पूज्य है, भ्रतः बड़ा है। मात्र त्रिकालीभगवान 
(भ्रूव) दृष्टि का विषय होने से पूज्य व बड़ा है ॥९॥ . 

" . 5 आत्मधर्म : मई १६७७, पृष्ठ २३ 
। .. .(.*१५ ) ह 
. प्रश्त :- स्व-पर प्रकाशक ज्ञान को प्रमाण कुंहा है, वह किसप्रकार ? 

-छद्मस्थ के तो कहीं स्व-पर का एक साथ उपयोग होता नहीं ? 

:. .. उत्तर :- प्रमाण को स्व-पंर प्रकाशक कहा है, वहाँ स्व और 
पर दोनों में एक साथ ऊंपयोग होने की बात नहीं है, किन्तु जिस ज्ञान 
ने स्व को स्व-रूप से और पर को पंर-रूप से जाना है, वह सम्यग्शान 
प्रमाण है; इसप्रकार उसका स्व-पर प्रकाशकपना समझना । अवधि-भन- 
पर्यय का उंपयोग तो पर में ही होता है, तथापि वे भी स्व को स्वपने 
और पर को परपने जानते हैं, इसलिए प्रमाण हैं। छद्मयस्थ का उपयोग 
तो जब स्व में होता है तब पर में. नहीं होता और पर में हो तब 
स्व में नहीं होता, तथापि प्रमाणरूप सम्यज्ञान तो ज्ञानी के सदँव वर्तता 
है। पर को जानते समय भी "मैं ज्ञान हूँ” ऐसा , आत्मभान मिटता नहीं 
और यहीं ज्ञान की प्रमाणता है ॥१०॥- - -. 2... 0० ले 

.. -आत्मधर्म : सितम्बर १६७७, पृष्ठ २5 
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( ५१६ ) 
प्रश्त :- नयों को इन्द्रजाल क्‍यों कहा है ? 


उत्तर :- नयों में अनेक प्रकार की अपेक्षाएँ आती हैं, उनके द्वारा 
वस्तु में विद्यमान कथंचित्‌ परस्पर विरुद्ध धर्म बताये जाते हैं। जो 
स्थादवाद -से उनका सच्चा स्वरूप नहीं समझता, उसे इन्द्रजाल जेसी 
उलभन लगती है। जैसे - एक नय द्रव्य को नित्य कहता है, दूसरा नय 
उसे अनित्य कहता है; एक नय द्रव्य को एकरूप कहता है, दूसरा नय 
अनेकरूप कहता है; एक नय द्रव्य को सतृरूप कहता है, दूसरा नय 
असत्रूप कहता है; एक नय क्रिया से मुक्ति कहता है, दूसरा नय ज्ञान 
से मुक्ति कहता है; एकःनय कर्म-नोकर्म को व्यवहार कहकर राग को 
निश्चय कहता है श्र एक नय उसी राग को व्यवहार कहकर निर्मल 
पर्याय को . निश्चय कहता है तथा एक नय निर्मल पर्याय को व्यवहार 
कहकर त्रिकाली प्र वद्रव्य को निश्चय कहता है। इसप्रकार नय वस्तु के 
अनेक धर्मों को श्रनेक अपेक्षाओं से बतलाते हैं । इन्हें जो यथार्थ न समझे 
उसे इन्द्रजाल जैसी उलभन मालूम होती है। वास्तव में तो नय वस्तु के 
स्वरूप का अनेकान्तपना वतलाकर सम्यक्‌-एकान्त ऐसे त्रिकाली श्रूव 
सामान्यद्रव्य का झ्राश्रय कराते हैं और यही नयों को जानने का मूल 
प्रयोजन है ॥११॥ - आत्मघमे : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ५१७ ) 

* :-- इतने सब नयों से आ्रात्मा को जानने का क्‍या काम है ? 

मात्र आत्मा है! - ऐसा जान लेने से काम नहीं चल सकता क्या ? 


उत्तर :- भाई ! आत्मा है! - ऐसा तो लगभग सभी कहते हैं, 
परन्तु आत्मा में जैसे श्रनन्त धर्म हैं, वसे ही धर्मों से उसे पहचाने, तो ही 
आत्मा को जाना कहा जाय। आत्मा है! -- ऐसा कहे, किन्तु उसके अनन्त 
धमं जिस रीति से हैं. उस रीति से न जाने तो उसने झ्रात्मा को जान 
लिया - ऐसा नहीं कह सकते ॥१२॥ 
- वीतराग-विज्ञान : श्रक्टूवर १६८३, पृष्ठ २२ 
- ( ध्रश्८ ) 
:. . प्रश्न :- प्रवचनसार में विकार को छुद्धनय से जीव का कहने का 
क्या प्रयोजन है ? 
उत्तर :- विकार को जीव -ने स्वयं किया है, वह निज अपराध का 
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ही काये है, वह विकार कम से पुद्गल से उत्पन्न नहीं हुआ हैं- ऐसा 
बतलाने के लिए विकार को शुद्धनय से जीव का कहा हैँ ॥१३॥ 
- आात्मघमें : जुलाई १६७८, पृष्ठ २५ 
( ५१६ ) 
प्रश्न :- दशवीं विकल्पनय में आ्ाताद्रव्य को वालक, कुमार श्रौर 
वृद्ध जेसे एक पुरुष की तरह सविकल्प कहा है। वहाँ विकल्प का श्रर्थ क्या 
समभना चाहिये ? ' 
उत्तर :- वहाँ विकल्प का श्रर्थ भेद है, भन्य नहीं। जैसे एक पुरुष 
में वालक, कुमार और वृद्ध ऐसे भेद पड़ते हैं; वेसे ही मेदनय से श्रात्मा गुण- 
पर्याय के भेदवाला है। वस्तु में भ्रनन्तगुण हैं, उनमें परस्पर कथथंचित्‌ श्रौर 
क्रमसर होनेवाली उनकी पर्यायों में भी परस्पर भेद है। वस्तु में दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र आदि जो भेद हैं, उन्हें विकल्प कहा हैं। एक आात्मा ही 
एकसमय में सेदवाला हैं और वह उसका एक धर्म है ॥१४॥ 
- वीतराग-विज्ञान : सितम्बर १६८३, पृष्ठ २१ 
( ४२० ) 
प्रश्न :- जिसग्रकार अस्तित्वधर्म वस्तु का अपना है, उसीप्रकार 
नास्तित्वधर्म भी क्या वस्तु का अपना ही है ?' 
उत्तर : - जो आत्मद्रंव्य अपने द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव से अ्रस्तित्व- 
वाला है, वही श्रात्मद्रव्य पर के द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव से नास्तित्ववाला 
है। पर से न होनापना भी वस्तु का ही एक अंश है। वस्तु में जहाँ भाव- 
श्रंश है, वहाँ ही अ्रभाव-अंश भी है; जहाँ स्व से श्रस्तित्वरूप धर्म है, वहीं 
पर से नास्तित्वरूप धर्म भी साथ ही है; एक ही अंशी के दो अंश हैं । 
नास्तित्वधर्म भी अपना ही अंश है। नास्तित्वघर्म स्वयं कहीं वस्तु में 
अभावरूप नहीं है, किन्तु सत्‌ है । इस घर्मं में 'पररूप से नहीं” ऐसी पर 
की अपेक्षा भले ही. झावे, किन्तु वह नास्तित्वघर्म कहीं पर के श्राघार से 
अ्रथवा पर का नहीं है, वह धर्म तो वस्तु का भ्रपना ही है। वह भी स्वज्ञेय 
का अंश हैं, यदि उसे न माना जावे तो सम्पूर्ण स्वज्ञेय की प्रतीति नहीं 
हो सकती ॥१५॥ -“ वीतराग-विज्ञान : सितम्वर १६४८३, पृष्ठ २१ 
(६ शर१ ) . 
प्रश्न :- नयविवक्षा में बारहवें गुणस्थान तक श्रशुद्धनेश्वयनय 
होता है; वहाँ अशुद्धनिश्चय में शुद्धोपयोग कैसे घटता है? 
. उत्तर :- वस्तु का एकदेश की अपेक्षा कथन करना नय का लक्षण 
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है और शुभ, अशुभ तथा शुद्ध द्रव्य का अ्रवलम्बन करना उपयोग का 
लक्षण है; इसलिये अशुद्धनिश्वयनय में भी शुद्धात्मद्रव्य का भ्रवलम्बन 
होने से, शुद्ध ध्येंय होने से, तथा शुद्ध साधक होने से शुद्धोपंयोग परिणाम 
घटता है। 
अशुद्धनय भले ही बारहवें गुणस्थान तक हो, परन्तु साधक जीव 
के उपयोग का अ्रवलम्बन चिकाली शुद्ध ज्ञायकभाव है, उसका ध्येय शुद्ध 
है, श्रतः उसके भी पर्याय में शुद्धोपपोग होता हे ॥१६॥ 
- आत्मधर्म : दिसम्बर १६७६, पृष्ठ २४ 
( ५२२ ) 
प्रश्त - यदि शब्द का पदार्थ के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, तो 
वह शब्द पदार्थ का वाचक कंसे हो सकता है ? 
उत्तर .:- प्रमाण अर्थात्‌ ज्ञान का ज्ञेयपदार्थों के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं है, तो भी वह ज्ञान पदार्थों को किसप्रकार जानता है ?” - यह बात 
भी उपयु कत शंका जैसी ही है। अर्थात्‌ जिसप्रकार ज्ञान और ज्ञेयपदार्थों 
का कोई सम्बन्ध नहीं है तथापि ज्ञान ज्ञेयपदार्थों को जान लेता हैँ, उसी- 
प्रकार शब्द का पंदार्थे के साथ कोई सम्बन्ध नहीं हे तो भी शब्द पदार्थ 
का वाचक है - इसमें क्या आपत्ति है ? ॥१७॥ 
: - श्रात्मधर्म : दिसम्बर १६५१, पृष्ठ २६ 
( ५२३ ) 
प्रश्न :- ज्ञान और ज्ञेयपदार्थों को तो जन्य-जनक लक्षणवाला 
सम्बन्ध हू ? 

. उत्तर :-ऐसा नहीं है, क्योंकि वस्तु की शक्ति की अन्य पदार्थ 
द्वारा उत्पत्ति मानने में - विरोध आता है श्रर्थात्‌ जो वस्तु जेसी है, उस 
वस्तु को उसीरूप से जानने की शक्ति को प्रमाण कहते हैं। जानने की 
यह शक्ति पदार्थों द्वारा उत्पन्न नहीं की जा सकती । यहाँ इस विषय 
में श्री जयघवल भाग ९१, पृष्ठ २३८५ का एक इलोक उद्धृत किया 
जाता है :- 

“स्वत: सर्वेप्रमाणानां प्रामाण्यमितिगह्मताम्‌ । 

न हि स्वतोषसती शवित: कत्तु सन्‍्येन पायंते॥ 
. सर्व प्रमाणों में स्वतः प्रमाणता स्वीकार करना चाहिए (पर्थात्‌ 
प्रत्येक ज्ञान अपने से ही होतों है - ऐसा स्वीकार कंरना चाहिए), क्योंकि 


श्श्ष ] [ ज्ञान-गोष्ठी 


जो शक्ति पदार्थ में स्वतः विद्यमान न हो वह शक्ति अ्रन्य पदार्थों द्वारा 
उत्पन्न नहीं की जा सकती । इसी इलोक का उत्तरार्घ समयसार 
की गाथा ११६ से १२० के मध्य श्री अमृतचन्द्राचार्य ने भी लिखा 
है कि :- 
स्वयं परिणाममान तुन परं॑ परिणमयितारमपेक्षेत। न हि 
वस्तशक्तयः परमपेक्षते। श्रर्थात्‌ स्वयं परिणमन करने वाले को श्रन्य 
परिणमन कराने वाले की अपेक्षा नहीं होती, कारण की वस्तु की शक्तियाँ 
पर की अपेक्षा नहीं रखतीं '॥१८५॥ 
- आत्मघर्म : दिसम्बर १६८९१, पृष्ठ २६ 
( ५२४ ) 
प्रश्न :- शुद्धनय के पक्ष का अर्थ क्‍या है ? 
उत्तर :- शुद्धनय का पेंक्ष श्र्थात शुद्धात्यमा की रुचि हो जाना । 
यद्यपि श्रभी अनुभव नहीं हुआ है तथापि रुचि ऐसी हुई है कि वह अनुभव 
करे ही करे। किसी जीव को रुचि तो न हो परंतु वह मान ले कि मुझे 
रुचि हो गई है तो उसके अनुभव का कोई नियम नहीं है केवलीभगवान 
सम्यक्त्व-सन्मल जीव को वास्तव- में जानते हैं कि इस जीव की रुचि 
ऐसी है कि वह अनुभव करेगा ही। ऐसी रुचिवाले जीव क़ो वीये में 
ज्ञायक का जोर उछाले मारता हूँ ॥१६॥ 
“ आत्मघम ; अगस्त १६०८१, एष्ठ २ 
( ५२५ ) 
“प्रश्न :- क्रियानय और ज्ञाननय की मेत्नी का क्या अर्थ हैं ? 
उत्तर :- पंडित जयचन्दजी ने ऐसा कहा हैं कि साधक जीव के 
शुद्धता और अशुद्धता दोनों ही एक साथ रहती हैं - इसका नाम -मेन्री हैं; 
जबकि पं० राजमल्लजी ने कलशटीका में ऐसा कहा हैँ कि - श्रशुद्धता की 
निवत्ति वह मैत्री है - अशुद्धि रहे वह मेत्री नहीं, श्रर्थात्‌ शुद्धता हुई वह 
द्रव्य के साथ मेत्री हे ॥।२०॥।  - आ्ात्मधर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 
( ५४२६ ) 
प्रश्न :- समयसार और नियमसार आदि में ऐसा कहा हैकि 
भगवान शुद्धात्मा में कोई ओऔदयिक भाव है ही नहीं, जवकि तत्त्वार्थसूत्र 
में उसे (आऔदयिक भाव को) आत्मा का स्वतत्त्व कहा है - इन दोनों 
की अपेक्षा समकाइये ? 


: . उत्तर :- समयसारादि म्रें द्रत्यद्ष्टि का वर्णन -है, दृष्टि के विषय 
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में पर्याय गौण हो जाती है ! तत्त्वार्थसूत्र में प्रमाण के विषय का वर्णन है। 
झ्रौदयिकभावरूप से भी आत्मा स्वयं परिणमता है, श्रात्मा की ही वह 
पर्याय है; इसलिये उसे स्वतत्त्व कहा है। वह श्रौदयिकभाव श्रात्मा के 
स्वकाल से श्रस्तिरूप है और कर्म से नास्तिरूप हैं, अर्थात्‌ कर्मोदय के 
कारण वह उदयभाव हुआ - ऐसा वास्तव में नहीं है । पर से तो आत्मा 
का नास्तित्व है भ्र्थात्‌ आत्मा और पर के बीच नास्तित्वरूपी महान 
दुर्ग खड़ा है, इसलिये परद्रव्य आत्मा का कुछ कर सके - ऐसा नहीं वन 
सकता ॥२१॥ - आन सितम्बर १६८३, पृष्ठ २२ 
७ 
प्रश्न : - पुरुष प्रमाण है कि बा प्रमाण है ? 

उत्तर :- पुरुष की प्रमाणता से वचन की प्रमाणता है | पूर्ण पुरुष 

को पहिचानने के बाद उसके बचनों को प्रमाण जानेकर, उसमें कहें गये 
वस्तुस्वरूप को धर्मीजीव समझ जाता है यदि पुरुष की प्रमाणता न हो, 
तो वाणी भी प्रमाणरूप नहीं होती और जिसको निमित्तरूप में प्रमाणभूत 
'वाणी नहीं, उसको अ्रपने नैमित्तिकभाव में भी ज्ञान की प्रमाणता नहीं: | 
ः प्रमाणज्ञान में प्रमाणरूप वाणी ही निमित्त होती है अर्थात्‌ संत्‌ समंभने में 
ज्ञानी की ही वाणी निमित्त होती है, अज्ञानी की नहीं । स्वेज्ञ पुरुषं को 
पहचाने बिना उसके वचन की प्रमाणता समझे में नहीं श्रांती और उसके 
'बिना श्रांत्मा की समझ नेहीं होती । “इसलिए सबसे पहले सर्वज्ञ व संर्वज्ञता 

का निर्णय अवश्य करना-चाहिये ॥रेरश॥। 

हक - वीतराग-विज्ञान :: नवम्बर १६८३, पृष्ठ २३ 


५ है बल 








नयको ने लेख... । 
जैसे रवि-मंडल के. उद .महि-मंडल मैं + 
ह *. आतप अटल तम पटल बिलातु है।, | 
तेस परमातमाकौ अनुभौ रहत जोौलों, | 
तौलौं कहूं दुविधा न. कहूं पच्छपातु है ।॥। 
नयकोी न लेस परवानकोौं न परवेस, । 
. ,निच्छेपके वंसकौ विधुःस होत जातु-है। - 
जै जे वस्तु साधक हैं तेऊ तहाँ बाघक हैं, .., | 
बाकी रागं दोष की दसा की कौन बातु है ॥ 
*: -+ कविवर बनारसीदास : समयसार नाटक, छुन्द १० 





कर्त्ता-कर्म 


( शर८ ) 


प्रश्न :- हम प्रातः से सायं तक सारे दिन पर का कार्य करते हैं, 
झौर 'नहीं करना” ऐसा श्राप कहते हो - ऐसा क्‍यों ? | 

उत्तर :- पर का न करना - ऐसा नहीं, परन्तु पर का कार्य कर 
सकते ही नहीं । न करने में तो- 'पर का कर सकते हैं, किन्तु करेंगे नहीं - 
ऐसा अश्र्थ निकलता है; परन्तु यहाँ तो आत्मा शरीरादि परद्रव्य का 
कार्य किचितूमात्र भी कर सकता ही नहीं, पर के करने की आत्मा में 
शक्ति ही नहीं - ऐसा कहने का श्राशय है । 

'मैं सारे दिन पर का कार्य करता हूँ - ऐसा मानना ही मिथ्यात्व 
का बड़ा पाप है। एक वस्तु भ्रन्य वस्तु के बाहर ही लोटती है, भर अन्य 
वस्तु से बाहर लोटती वस्तु अन्य का क्‍या करे ? पानी से वाहर लोटती 
अग्नि पानी को स्पशे - बिना गर्मे किसप्रकार कर सकती है ? 


शाक से बाहर लोटता चाक्ुशाक के खण्ड क॑से कर सकता है ? 
' शक के टुकड़े की पर्याय वस्तु से स्वयं से ही स्वयं होती है, उससे बाहर 
लोटती वस्तु उसे छूती ही नहीं, तो उसका क्या करे ? समयसार गाथा दे 
में कहा कि प्रत्येक वस्तु अपने ग्रुण-पर्याय को स्पर्शती है - चुम्बती है 

किन्तु अ्रन्य वस्तु को स्पर्श ही नहीं करती, तो उसका करे ही क्‍या ? 
मात्र करत्तापने का अभिमान अज्ञानी करता है। प्रत्येक वस्तु स्वयं अपने से 
ही स्वतन्त्रतया परिणमन करती है - ऐसा सर्वेज्ञदेव की दिव्यध्वनि में 
ढिंढोरा पीटा गया है; तथापि किसी एक द्वव्य को मैं पलट सकता हूँ, उसका 
कुछ कर सकता हूँ - एसो मान्यता में अनन्ते पदार्थों को भी मैं पलट 
सकता हूँ - ऐसी अनन्त कत्त त्ववुद्धि होने से वह मोटा मिथ्यात्व है ॥१॥ 


- आत्मधर्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २५ 
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( ४२६ ) . 
प्रश्न :- यदि एक दूसरे की सेवा आदि परमार्थ का काम करें तो 
कुछ किया कहा जाय ? मात्र अपना-अ्रपना ही करते रहें और दूसरे का 
कुछ भी न करें तो इसमें क्या ? अपना पेट तो इवान भी भर लेता है । 

* उत्तर :- पर का कुछ करना परमार्थ है - यह वात ही खोटी 
है। लोगों को महान भ्रम घर कर गया है कि पर का काम करता, वंह 
परमार्थ है। परमार्थ की ऐसी व्याख्या है ही नहीं। परमार्थ अर्थात 
प्रम पदार्थ, (परम+पअ्र्थ) परम पदार्थ या उत्कृष्ट पदार्थ ही परमार्थ 
-हैऔर वह अपना क्रात्मा ही है; अतः वही सच्चा परमार्थ है। 
अथवा परम पदार्थ श्र्थात्‌ मोक्ष, उसका उपाय करना श्रर्थात्‌ भ्रात्मा की 
सच्ची समझ करना, वह परमार्थ है। मैं पर की सेवा कर सकता हूँ - 
ऐसा भानना. वह परमार्थ नहीं हैं, बल्कि इस मान्यता में तो परमार्थ का 
हनन होता है, क्योंकि आत्मा पर का कार्य कर ही नहीं सकता ॥२॥ 

: * >आत्मघर्म : नवम्बर १६८२, पृष्ठ २० 


भर 
* प्रश्व :- इस घर्म से तो (3 का कोई लाभ होनेवाला है नहीं ? 
उत्तर :- वस्तु का सत्य स्वरूप तो इसीप्रकार हैं। अरे ! समाज के 
जीवों को सत्य से लाभ होया या अम्नत्य से ? सभी को लाभ सत्य से ही 
होगा । जिस सत्य से एक को लाभ होगा, उसी से अनल्त को भी लाभ 
होगा । ससार के जीव सत्य स्वरूप की नासमझी से ही दुःखी हैं, यदि 
समम लें तो दुःख. टले' और सुख प्रगट हो | सत्य समझे बिना किसी को 
लाभ नहीं होता और सत्य से किसी को कभी हानि नहीं होती । जो भी 
हानि इस जीव को हुई है और होती हैं, वह अपने असत्य भाव (मिथ्या 
समझ) से ही है। सत्य समझने में तो लाभ का ही घंधोां है, उसमें हानि 
तो है ही नहीं ॥३॥ - आत्मघर्म : तवम्वर १६८२, प्रष्ठ २० 
( ५३१ ) 

प्रश्न :- जीव निश्चय से तो पर का कुछ नहीं करता, किन्तु व्यवहार 

से करता है - यह अनेकान्त तो मानना चाहिये ? ' 
उत्तर :- यह मान्यता खोटी है। ऐसा माननेवाले को निश्चय और 
व्यवहार का ज्ञान ही नहीं है। निश्चय से अ्थंवा व्यवहार से किसी भी 
नय से -आत्मा पंर का. कछ भी नहीं कर संकता। पर ' की; क्रिया 

तन्त्रपने होती है -- इसका ज्ञान करना और उससमय के नि 

ज्ञान कराने के लिए “इसने यह किया! - ऐसा उपचार से मात्र “कहना 
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व्यवहार है। जीव व्यवहार से पर का कर सकता है - ऐसा मानना 
व्यवहारनय नहीं है, मिथ्यात्व है ॥४॥ 
“ वीतराग-विज्ञान : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २८ 
( ५३२ ) 

प्रश्व :- परजीवों का जीवन-मरण उनके अपने कारण से होता है, 
मैं उतका कुछ नहीं कर सकता, मैं तो मात्र जाननेवाला हूँ - ऐसी श्रद्धा 
रखने से तो जीव के परिणाम निष्ठुर हो जायेंगे ? 

उत्तर :- भाई ! वस्तु-स्वभाव के अनुसार श्रद्धा करने का फल तो 
वीतरागता है। चैतन्यस्वभाव की श्रद्धापूवंक जो दयादि के परिणाम 
छोड़कर मात्र ज्ञाता रहेगा तो वीतराग हो जायेगा, फिर अजानी भले ही 
उसे निष्ठुर कहे | संसार में भी युवा पुत्र मर जानें पर पिता उसके साथ 
मर नहीं जाता, तो उसे भी निष्ठुर क्यों नहीं कहते ? यह निप्ठुरता नहीं 
है, यह तो उसप्रकार का विवेक है । 

जगत के जीव भी विकार के लक्ष से निष्ठुर हो जाते हैं। घर में 
वीस वर्ष की युवा वहू विधवा हो जाय और साठ वर्ष का इवसुर विषयों 
में लीन हो रहा हो; देखो तो नहीं ! उसके परिणाम कितने निष्टुर हैं । 
भ्रज्ञानी कपाय के लक्ष से निष्ठर होते हैं, जवकि ज्ञानी जीवअपने 
चेतन्यस्वभाव के लक्ष से अपने में एकाग्र होकर विकारीभावों से रहित 
होकर सिद्ध हो जाते हैं ओर वीतरागी कहे जाते हैं। जो जीव विकारी भाव 
करते हैं; वे पर के लिए नहीं करते, किन्तु स्वयं में उस जाति की कपाय 
होने से वह विकार होता है और जो उसे करने योग्य मानता है, वह 
मिथ्यादृष्टि है। ज्ञानी जीव अपना वीतरागसंवभाव साधने के लिए पर 
की चिन्ता नहीं करते । यह विष्द्रता नहीं है, यह तो स्वभावदशा 


'है - वीतरागदशा है ॥५॥ 
ह “ वीतराग-विज्ञान : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २६ 


( ५३३ ) 

प्रश्न - यदि वाणी का कर्ता आत्मा नहीं है तो 'मुन्ि को सत्य 
वचन बोलना चाहिए' - ऐसा क्‍यों कहा जाता है ? 

उत्तर :- संम्यस्ज्ञानपूर्वक सत्य बोलने का भाव हो तब जो वाणी 
निकलती है, वह सत्य ही होती है - ऐसा सुमेल चतलाने के लिए निमित्त 
से कहते हैं कि मुनि को सत्य बोलना चाहिए, उसमें ऐसा आशय है कि 
मुनिराज को आत्मस्वरूप में स्थिर रहकर वाणी की तरफ विकल्प ही 
'नहीं होने देना चाहिए झौर यदि हो तो असत्य वचन की तरफ का अशुभ- 


कर्त्ता-कर्म ] [ २०३४ 


राग तो नहीं ही होने देना चाहिए। इसको आशय ऐसा कदापि नहीं है 
कि आत्मा जड़ वाणी का कर्त्ता है ॥६॥ 
- - वीतराग-विज्ञान. : दिसम्बर १६८३, पृष्ठ २८ 


( ५३४ ) 
प्रश्त :- यदि मुनियों के वाणी का कत्त त्व नहीं है, तो वे उपदेश 
क्यों देते हैं ? 
उत्तर :- अरे भाई ! मनिराज उपदेश देते ही नहीं, वे तो उपदेश 
को जानते हैं । भगवान कहते हैं, जिंनवर कहते हैं - ऐसा शास्त्र में कथन 
आता है। किन्तु भगवान कहते ही नहीं, भगवान तो वाणी को जानते ही 
हैं, वास्तव में तो 'स्व' को ही जानते हैं। स्व-पर जानना सहज है, पर' 
की अपेक्षा हीं नहीं, जानने का स्वभाव ही है। भगवान कुन्दकुन्दाचार्य 
कहते हैं कि मैं अपने निज-वेभव से कहूँगा। तुम प्रमाण करना। श्ररे 
भगवान ! वांणी तुम्हारी तो नहीं है नः? वाणी से ज्ञान भी नहीं होता । 
भाई [ श्राहा हा | गजब वात है, अद्भुत बात है, वस्तु का स्वरूप ही 
झदभत है । निमित्त-नैमित्तिक के कथन एक सर्वेज्ञ के मारे में ही हैं, अ्न्यत्र' 
नहीं ॥७॥। “ आत्मधर्म : नवस्वर १६६१, पृष्ठ २६ 
( ५३५ ) 
प्रश्न :-- आप कहते हैं कि शरीर की पर्याय जिसकेाल में जो होनी 
होगी वह होगी, उसमें वद्य भी क्‍या करे ? यदि वद्य रोग मिटा नहीं सकता 
तो उसे धन्धा छोड़ देना चाहिए 
उत्तर :- दृष्टि श्रन्तमं ख रखनी चाहिए । राग आवे, लोभ श्रावे 
किन्तु. वजून उसके ऊपर नहीं जाना चाहिए । वजून तो श्रन्दर का ही 
चाहिए ॥द५॥ - - “- आत्मघम : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २६ 
( ५३६ ) 
प्रश्न :-- दृष्टि इस तरफ.रखकर धन्धा-करेन ? 
उत्तर :- धंन्धा करे कया ? करना - ऐसा नहीं;-राग और बोभ -का 
भाव आवे उसे भाव जानना ॥8॥ - आत्मघर्म : अ्रप्रेल १६५८१--पृष्ठ २६ 
| ; ( ५३७ ) | 
- अश्त::- मानना कुछभर करना कुछ ? -.- - -: - 
उत्तर :- होना होता: है, वही होता है - ऐसा माननो-॥ १ ०॥। 
“- आत्मघम : अ्प्रल १६८१, पृष्ठ २६ 
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- प्रश्त :- एक परमाणु दूसरे परभोणु को छूता नहीं, तो दूध की 
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कड़ाही में एक बूँद विष मिला देने पर सारा दूध विपरुष हो जाता है - 
उसका कारण कया ? 

उत्तर :- प्रत्येक प्रमाण श्रपना कारण-कार्य है। दूध के परमाण 
विषरूप स्वयं से परिणमित हुए हैं; विष के रजकण से नहीं । श्रा हा हा ! 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को छूता नहीं- यह वात बीतराय की माने 
कौन ? ॥११॥ -आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ १६ 

( ५३६ ) 

प्रश्व :- क्या जीव का श्रजीव के साथ कारणकार्यभाव सिद्ध नहीं 
होता ? 

उत्तर :- नहीं होता । प्रत्येक द्रव्य का परिणाम अपने से होता है, 
उसे दूसरा द्रव्य नहीं कर सकता । जीव अपने परिणाम से उत्पन्न होता है, 
उसे श्रजीव के साथ का रणकाय भाव सिद्ध नहीं होता। होंठ चलते हैं, 
वाणी निकलती है, उनका कर्त्ता जीव है - ऐसा सिद्ध नहीं होता । दाल, 
भात, शाक होता है - उसे जीव नहीं कर सकता । रोटी का हुकड़ा होता 
है, उसे जीव नहीं कर सकता । शरीर के अ्वयवों का हलन-चलन होता 
है, उसका कर्त्ता जीव है - ऐसा सिद्ध नहीं होता । हाँ, उन श्रजीव के सभी 
कार्यो का कर्त्ता पुद्गल द्रव्य है - ऐसा सिद्ध होता है। आहाहा ! सूक्ष्म 
वात है भाई ! वीतरागकथित वस्तु को समझे तो संसार से पार हो जाय - 
ऐसी बात है ॥१२॥ - आत्मघर्म : श्रक्रूवर १६५०, पृष्ठ.२४ 

( #४० ) 

प्रश्न :- एक जीव दूसरे जीव को दुःखी नहीं कर सकता - यह 
ठीक है, परन्तु असाताकमें का उदय तो दुःख का कारण है न ? 

उत्तर :-ऐसा भी नहीं है। असाता का उदय तो वाह्म प्रतिकृल 
संयोग का सम्पादन करता है श्र उस संयोग के काल में दु.ख की कल्पना 
तो जीव स्वयं मोहभाव से करे तो ' ही उसे दुःख होता है; श्रत: श्रसाता- 
कर्म के उदय से दुःख नहीं होता, किन्तु मोहभाव से ही होता है। असाता 
के उदय के समय भी यदि स्वयं: मोह से दु.ख की कल्पना न करे और 
आ्रात्मा को पहचानकर उसके अनुभव में रहे तो दुःख नहीं होता। वाह्म 
संयोगों को बदला नहीं जा सकता, परल्तु संयोग की ओर से हष्टि हटाकर 
वेदन को वदला जा सकता है ॥१३॥ 


- आत्मघर्म : नवम्बर १६८२, पृष्ठ २० 
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| . ( ५४१ ) 
: ध्रश्न :- पर से अपना कार्य नहीं होता - ऐसा निर्णय करने से 
क्या लाभ ? 


उत्तर :- पर से अपना कार्य होता ही नहीं, ऐसा निर्णय करते ही 
परावलम्बी श्रद्धा तो छुट ही जाती है, इतना तो लाभ है ही; तत्पर्चात्‌ 
स्व-तरफ बढ़ना रह जाता है, तथा स्व के आश्रय का पुरुषार्थ करते ही 
सम्यन्दशन हो जाता है ॥४॥ . -आत्मघर्म : मार्च १६८०, पृष्ठ २३ 

( ५४२ ) 

प्रश्न :-- राग को जीव करता है, कम करता है, और जीव तथा 
कर्म इकटठे मिलकर करते हैं, ऐसा कहने में श्राता है - तो इन तीनों में 
सही क्‍या समझना चाहिए ? 

उत्तर :- 'राग” यह जीव के अ्रपराघ से होता है, इसलिए जीव 
राग का कर्त्ता है। लेकिन जीवस्वभाव में विकार होने का कोई गुण 
नहीं, इसलिए द्रव्य' हष्टि कराने के लिए राग का कर्ता कर्म है, कर्म 
व्यापक होकर राग को करता है, ऐसा कहने में आ्राता है और प्रमाण का 
ज्ञान कराना हो तो जीव और कमे दोनों इकट्ठे मिनकर राग को करते 
हैं, ऐसा कहने में श्राता हैं। जंसे पुत्र माता और पिता दोनों का कहा 
जाता है। है 


भगवान श्रात्मा ज्ञायक ज्योति है, वह विकार का कर्ता नहीं । 
विकार का कर्त्ता मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय और योग - ये चार प्रकार 
के कर्म और उनके १३ प्रकार के प्रत्यय हैं। भात्मा शुद्ध चैतन्यमूत्ति है, 
वह विकार का कर्ता नहीं ॥१५॥ - श्रात्मघर्स : जुलाई १६७६, पृष्ठ २२ 
( ५४३ ) 
प्रश्न :- करत्ता-कर्म अधिकार में विकार को पुद्गल के साथ व्याप्य- 
व्यापक कहा है ? े 
.. उत्तर :- स्वभाव हृष्टि से देखें तो विकांर का कारण स्वभाव है 
ही नहीं । इससे विकार का निर्मित्त जो कर्म है, उसके साथ विकार को 
व्याप्य-व्यापक कहने में श्राता है ॥१६९॥ 
- आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 
( ४४४ ) 


प्रश्न :- ज्ञानी, शुद्ध द्रव्य-गुण और शुद्ध पर्याय इंतना ही आत्मा 
मानता है क्या ? 


२०६. ] [ ज्ञान-गोष्ठी 


उत्तर :- ज्ञानी श्रद्धा की अपेक्षा एं से मानता है । ज्ञान की अपेक्षा 
से देखने पर राग को कत्त रूप परिणमित होनेवाला जीव स्वयं है, ए सा 
ज्ञानी जानता है । ; 
संफेटिकमणि में जो लाल-पीली श्रादि परछाई पड़ती है, वह उसकी 
योग्यता से होती है; तो भी स्फर्टिक मणि के मूल स्वभाव से देखें तो यह 
रग उपाधिरूप है, मूल स्वभाव नंहीं। उसीप्रकार जीव 'में पर्यायहृष्टि से 
देखें तो विकार उसके पर्याय की योग्यतारूप धर्म है, लेकिन द्रव्याथिकनय ' 
से देख तो, वह विकार उसका मूल स्वभाव नहीं ॥१७॥। 
- आत्मघर्म : जुलाई १६७६,.पृष्ठ २३ 
( ५४५ ) | 
प्रश्न :- द्रव्य शुद्ध है, गुण शुद्ध है और पर्याय में अशुद्धता है; वह 
कर्म के कारण नहीं होती, तब अश्द्धता कहाँ से आई ? 


उत्तर :- द्रव्य-गुण त्रिकाल शुद्ध ही है और पर्याय में विकार होता 
है, वह पर्याय की उससमय की योग्यता से क्षणिक विकार होता है, कर्म 
. से विकार नहीं होता। कम के निमित्त का लक्ष्य करके उससमय की 
योग्यता से ही विकार होता है। पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में विकार 
को परकारक की श्रपेक्षा ही नहीं है, ऐसा कहा है; क्योंकि विकार भी 
उससमय का स्वतन्त्र परिणमन है ॥१८।॥ 


- आत्मधघर्म : सितम्बर १९७६, पृष्ठ २६ 

४ जे ( ४४६ 

. ” प्रश्न :- गोम्मटसार में कम के उदय से विकार होता है, ऐसा 
कहा है न ? 

“ उत्तर :- विकारी अवस्था होती है, वह पर्याय की योग्यता के 
स्वकाल से होती है, कर्म के उदय से नहीं होती । लेकिन निमित्त के अधीन 
होकर विकार होता है, इसकारण वंहाँ निर्मित्त का ज्ञान कराने के लिए कर्म 
के उदय से होता है - ऐसा कहा है। समयसार में भी विकार का कर्ता 
पुद्गलकर्म को कहा है। वहाँ हृष्टि का द्रव्य पर जोर वर्तंता रहता] है; 
यह बताने के लिए विकाररूप आत्मा नहीं होती, ऐसा बताकर, जो अल्प- 
विकार है, उसका कर्त्ता पुद्गलकर्म है - ऐसा कहने में आ्राता है। प्रवचन- 
सार में विकार का कर्त्ता जीव है; ऐसा कहा है। वहाँ- यह 'विकारी 
परिणमन कर्म का नहीं; किन्तु जीव का ही है - ऐसा बताया है ।: जहाँ: 
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जिस श्रपेक्षा से कहा हो, वहाँ वह अपेक्षा बरावर समभना चाहिए, तब 
ही वस्तु का स्वरूप जैसा है, वैसा समभने में श्रा सकता है। 


राग से भिन्न होकर शुद्ध आत्मा का ज्ञान करना सम्यग्दर्शन है.। 
पूजा, भक्ति, यात्रा श्रादि तो भ्रनन्तबार कीं, लेकिन आत्मा के सम्यस्ज्ञान 

' बिना भव का अन्त नहीं आया ॥१६॥ 
४ “ आत्मघर्म : सित्तम्बर १६७६, पृष्ठ २६ 

( ५४७ ) 
प्रश्न :-यदि कर्म आत्मा को विकार नहीं कराता है, तो आत्मा में 
होनेवाले विकार का कारण कौन है ? सम्यश्हष्टि जीव को त्तो विकार 
* करने की भावना होती नहीं, तथापि उनको भी विकार तो होता है, देखने 
में आ्राता है - ऐसी स्थिनि में कर्म विकार कराता है, यह मानना पड़ेगा 
. कि नहीं ? । 


उत्तर :- नहीं, यह मान्यता खोंटी है। आत्मा को अपनी पर्याय के 
दोष से ही विकार होता है, कर्म विकार नहीं कराता, किन्तु उससमंय 
' पर्याय की बसी ही योग्यता है। सम्यग्हष्टि को राग्-्व ष करने की भावना 
नहीं है, तथापि राग-द्व ष होता है, उसका कारण चारित्रगुंण को पर्याय 
' की वेसी योग्यता है। राग-हं ष की भावना नहीं है.- यह तो श्रद्धागरुण 
की पर्याय है और राग-द्व ष होता है - यह चारित्रयुण की पर्याय है'। 
: पुरुषार्थ की निरबेलता से रांग-ढ ष होता है - ऐसा कहना वहं भी निमित्त 
का कथन है। सचमच तो चारित्रगुण की ही उससंमय की योग्यता -के 

कारण ही राग-ह ष होता है ॥२०॥ , 
“- आत्मधर्म : दिसम्बर १६८२१, पृष्ठ २६ 

... ( ५४८ ) 
प्रश्न :- विकार जब चारित्रंग्ुण की पर्याय की योग्यता से ही 
'होता है, तो फिर जबतक उसमें विकार होने की योग्यता - रहेगी तबतक 
विकार होता ही रहेगा - ऐसी दक्शा'में विकार टालना जीव के अधीन 
नहीं रहा ? 

उत्तर :-एक-एक समय की स्वतन्त्र योग्यता है - ऐसा (निर्णय 
किस ज्ञान ने किया ? त्रिकाली स्वभाव में ढले विता ज्ञान सें प्रतिसमय 
की पर्याय की स्वतन्त्रता का निर्णय नहीं हो सकता । जब ज्ञान त्रिकाली 
स्वभाव का लक्ष्य करके उस ओर भूका, तभी स्वभाव की प्रतीति के बल 
से पर्याय में से राग-हं ष होने की योग्यता प्रतिक्षण घटती ही जाती है। 
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जिसने स्वभाव के निर्णय किया, उसकी पर्याय में लम्बे समय तक 
राग-ह्व ष बने - रहने की योग्यता नहीं रहती - ऐसा ही सम्यक्‌ निर्णय का 
बल है ॥२१॥ * >आत्मघर्म : दिसुम्बर १६८१, पृष्ठ २६ 
ह ( ५४६ ) 

प्रश्न :- भगवान श्रात्मा विकार का कारक है या' अभ्रकारक,? 
“विकार परद्रव्य से होता है क्या ? यवि नहीं, तो परद्रव्य से पराडःमुख 
होने का उपदेश क्यों दिया जाता है ? पर्याय का निविकारी होना द्रव्य के 
' झाधीन है क्‍यां ? कृपया सब का समाधान कीजिए | हे 


उत्तर :- भगवान आत्मा निविकार अरतीन्द्रिय आनन्द का पिण्ड 
है, वह विकार का कारण है ही नहीं। परद्रव्य के ऊंपर लक्ष करने से 
विकार होता है झ्रवश्य, फिर भी परद्रव्य से विकार नहीं होता | परद्रव्य 
के ऊपर लक्ष जाने से पर्याय स्वतन्त्रतया अपने से विकाररूप परिंणंमेन 
करती है ।-स्वद्रव्य शुद्ध चेतन्यमृर्ति आनन्दस्वरूप है, उससे.पर्याय निविकार 
नहीं होती; किन्तु स्वद्रव्य का लक्ष करने पर पर्याय स्वयं अपने से 
स्वतन्त्रतया निविकार होती है । इसके विपरीत परद्रव्य का लक्ष करने से 
पर्याय स्वतः विकारी होती है । 


झ्रतः आत्मा अ्रकेला स्वभाव से राग का अ्रकारक ही है। यदि 
श्रात्मा राग का भ्रकारक न हो तो परद्रव्य से हटने का - परद्रव्य का 
'लक्ष छोड़ने का उपदेश निरर्थक ठहरे; इसलिए परद्रव्य के लक्ष से ही 
: विकार होता होने से परद्रव्य से पराड मुख' होने का उपदेश है। विकार 
होने में परद्वव्य निमित्त है। वह निमित्त-नेमित्तिक संम्बन्ध ऐसा सूचित 
करता है कि आत्मा अकेला स्वभाव से विकार का अकारक ही है ॥२२॥ 
- आत्मघर्मे : जून १६८०, पृष्ठ २५ 
( ५५० ) 

प्रश्न :- आत्मा को क्रोधादिरूप ग्रथवां ज्ञानहप कौन करता है? 

क्या कर्म के उदय अ्रथवा प्रतिकुल संयोग उसे अज्ञानरूप नहीं कंरते ? 


उत्तर :- जिसप्रकार इवेत शंख चाहे जितनी काली मिट्टी खाबे 
तथापि बहू काली मिट्टी उसे इवेत से कृष्ण नहीं कर सकती; उसीप्रकार 
चैतन्यस्वरूप आत्मा को चाहे जितना तीत्र कर्मोदय अ्रावे अ्रथवा प्रतिएृल 
' संयोग उपस्थित हो, तो भी वे ज्ञानस्वरूप आत्मा को अज्ञार्नरूप नहीं क्र 
सकते अथवा क्रीधादि कषायरूप नहीं परिणमा सकते। आत्मा जो 
'ऋरषधादि अज्ञानरूप परिणमता है, वह तो अपने ही अपराध से परिणमता 
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है, परद्वव्य तो आत्मा को बिलकुल विकार महीं करा सकता। देव-गुरु 
आ्रादि परद्वव्य के कारण आ्रात्मा कर ।न-चारित्ररूप से होता है - 
ऐसा है नहीं; श्रात्मा तो स्वयं ही स्वयं सें सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 
परिणमन करता है और तभी रत्नत्रयगुण प्रकट होता है। परद्रव्य श्रात्मा 
को ज्ञानी या अज्ञानी बिलकुल हे ही नहीं सकता। आत्मा स्वयं ही 
अपने अ्रपराघ से कोधादिरूप औरं अपने गुण से ज्ञानर्प होता है ॥२३॥ 


एमधम : अगस्त १६८०, पृष्ठ २६ 










(५५१ 
प्रश्त :- सम्य्द्शन तथा केवलज्ञान होने का कारण कौन है ? 


उत्तर :- सम्यग्दशंन होने: में /शुद्धात्मा की प्रतीति के अतिरिक्त 
ग्रन्य कोई कारण नहीं है, पा विकल्प भी सम्यग्दशन में कारण 
नहीं है । केवलज्ञान होने में शुद्धो कारण है, अ्रन्य कोई कारण नहीं 
है। केवलज्ञान के लिये कह रंग केअतिरिक्त अन्य किसी को (रागादि 
को ) साघन मानना - यह तो का अनादर, है, बुद्धोपयोग का 
अनादर है, धर्म का भ्रनादर है, मोक्ष का अनादर है तथा मोक्ष के साधक 
शुद्धोययोगी सन्‍्तों का भी अनादर |है। इस विपरीत मान्यता में महान 
अपराध है और यह मान्यता के का कारण है । 

- अहो ! शुद्धोपयोग तो का राजमार्ग है भर शुभराग तो 
केत्लज्ञान को रोकनेवाला है, लुटेरा है। राग को घर्मं का साधन मानने- 
वाला तो राजमार्ग का ह है; वह 'राजमार्गी' नहीं है, वह तो 
'रागमार्गी' है, श्रथात्‌ 'संसारमार्गो' है - ऐसा. जानना चाहिए ॥२४॥ 

पा - आत्मघरमम : फरवरी १९६८३, पृष्ठ २६ 
५५२ ) 

प्रश्न :- पर की पर्याय को नहीं करता - वह तो ठीक, तो क्या अपनी 

पयाय को भी नहों करता < * 
उत्तर :- अपनी पर्याय भी स्व्काल में होती ही है औरं होगी ही 
फिर उसका करना क्या? वाप्तव में तो यह ज्ञाता-दृष्टा ही है। प्रयत्नपूर्वक 
मोक्ष को करो - ऐसा कथन/आाता है, कमर कसकर मोह को जीती - 
एसा भाषा में झ्राता है; परन्तु वास्तव में तो इसकी दृष्टि में द्रव्य ही आया 
. है अर्थात्‌ यह ज्ञाता-दृष्टा हीं है । ज्ञाता-दृष्टा में अनन्त पुरुषार्थ है ॥२५॥ 


- आत्मघम : साचे १६४८०, पृष्ठ २४ 
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( ५५३ ) 
प्रश्व :- जीव अजीव के कार्य भले न कर सके, किन्तु अपने परिणाम 
तो चाहे जैसे कर सकता हैं या नहीं ? 
उत्तर :- जीव अपने परिणाम भी चाहे जैसे इच्छानुसार नहीं कर 
सकता; किन्तु जो परिणाम्र क्रमस्तर - जैसा होना हैं, वही होता है, आगे- 
पीछे मनचाहा नहीं हो सकता । जगत में सब-कुछ व्यवस्थित, ऋमसर होता 
है, कहीं कुछ फेरफार संभव नहीं है । उत्तावला पुरुष फेरफार करना तो 
बहुत चाहता है, परन्तु फेरफार कुछ भी नहीं कर सकता । इन सव बातों 
का सार यही है कि भाई ! तू ध्र्‌ वंस्वभाव पर दृष्टि दे ॥२६॥ 
- आत्मघर्म : सितम्बर १६८१, पृष्ठ २५ 
( ५४५४ ) 
प्रश्न :- क्या पर्याय का कारण स्वद्रव्य भी नहीं ? 
उत्तर :- परद्रव्य से तो अपनी पर्याय होती ही नहीं; श्रौर अपने द्रव्य 
से पर्याय हुई - ऐसा कहना भी व्यवहार है। वास्तव में तो पर्याय, पर्याय 
की श्रर्थात्‌ श्रपन्ती ही योग्यता से स्वैंकाल में होती है, यह निश्चय है । 
सम्यस्दशन की पर्याय का उत्पाद हुआ इसलिए मिथ्यात्व कर्म का नाश 
हुआ, ऐसा तो हैं ही नहीं; किन्तु वर्तमान पर्याय में सम्यक्त्व का उत्पाद 
हुआ, इसकारण से पूर्वे पर्याय के मिथ्यात्वभाव का व्यय हुआ, ऐसा भी 
नहीं है। सम्यग्दशेन की पर्याय का उत्पाद स्वतन्त्र हुआ है और 
सिथ्यात्वभाव की पर्याय का व्यय भी स्वतन्त्र हुआ है । 


केवलज्ञान पर्याय का उत्पाद हुआ, वह केवलज्ञानावरणी कर्म के 
श्रभाव से हुआ, ऐसा तो - हैं ही नहीं; किन्तु अपने द्रव्य के कारण से 
केवलज्ञान पर्याय का उत्पाद हुआ, ऐसा, भी नहीं । पर्याय का पर्याय के 
षट्कारक से स्वतन्त्र उत्पाद हुआ है। यहाँ तो पर्याय का दाता द्रव्य नहीं 
. है - ऐसा कहना है। पर्याय का लक्ष्य द्रव्य के ऊपर जाता है, वह उस पर्याय 
की स्वयं की सामथ्ये से ही जाता हैं; द्रव्य के कारण से नहीं ।- सम्यरदशेन 
की पर्याय का लक्ष द्रव्य के ऊपर जाता है, वह उस पर्याय का ही सामथ्ये 
है। यह द्वादशांग का दोहन है । ॥ 

वास्तव में तो पर्याय, पर्याय के स्वकाल .में, जन्मक्षण में जो होनी 
हो; वह होती है । द्रव्य से पर्याय, होती है - ऐसा कथन भी व्यवहार है । 
उत्पाद - पर्याय का द्रव्य का रण नहीं और व्यय भी कारण नहीं। यह उत्पाद- 
पर्याय का निदचय है। सम्यग्द्शन-पर्याय द्रव्य के आश्रय से होती है, ऐसा 
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कहना भी अपेक्षित कथन है । सम्यग्दर्शन-पर्याय होती है, वह उसका 

जन्मक्षण है; किन्तु उस पर्याय का लक्ष द्रव्य के ऊपर है, इसलिये द्रव्य के 

आश्रय से सम्यग्दशन होता है, ऐसा कहा जाता है । 

वास्तव में तो सम्यग्दर्शन-पर्याय का, पर से भिन्न पड़ने का, भेदज्ञान 
पर्याय होने का स्वकाल है, जन्मक्षण है, तभी वह पर्याय होती हैं। परन्तु वह 
होती किसको है ? जिसका लक्ष द्रव्यस्वभाव के ऊपर होता है, उसीको होतो 
है । पर्याय में खड़े-खड़े पर्याय के सन्‍्मुख देखनेवाले को पर्याय के स्वकाल 

का सच्चा ज्ञान नहीं होता । जैनदशेन का यह परम सत्य स्वरूप है ॥२७॥ 

- आ्रात्मधर्म : अप्रेल १६७७, पृष्ठ २५ 
ह (५५५ ) . 
प्रश्न :- पर्याय को भी द्रव्य नहीं करता, ऐसा कहकर द्रव्य को 
बिलकुल निष्कर्मा कर दिया ? ; 
उत्तर :- भरे भाई ! यह तो.अ्रन्तर पेट की मूल बात है। इंसमें 
द्रव्य निष्कर्मा नहीं हो जाता, अपितु अलौकिक द्रव्य सिद्ध होता है ॥२८॥ 
9 ; - आत्मघमम : नवम्वर १६८०, प्रृष्ठ २६ 
( ५५६ ) | 

प्रश्न :- परमाणु में रंगगुण त्रिकाली है, उसकी पर्याय प्रथम समय 
में काली हो, वह बदलकर द्वितीय समय में लाल, सफेद अथवा पीली हो 
जाए, तो उसका कारण कौन है ? यदि रंग्रगुण कारण हो तो वह 'तो 

स्थायी स्थायी रहता है, फिर परिणाम में विचित्रता कैसे ? । 
उत्तर :- वास्तव में तो उस परमाणु में - उससमय की पर्याय अपने 
ही षट्कारक से स्वतन्त्र फरिणमी है, उससें उसका रंगग्रुण कारण नहीं 
है। इसीप्रकार प्रत्येक द्रव्य की पर्याय अपने-अपने स्वकाल में स्वतन्त्र 
परिणमन करती है। भ्राह्म हा ! पर्याय की स्वतन्त्रता की बात बहुत 

सूक्ष्म है ॥२६॥ . >“ आत्मघर्मे : जुलाई १६५८०, पृष्ठ २२ 

( ५५७ ) 
प्रश्न :- अ्रनादि से चली आ रही सवसे बड़ी मू्खता क्‍या है ? 

॥॒ उत्तर :- जिसका करना अ्रशक्य हो, उसे करने की बुद्धि होना 
मूर्खता है। देहादि के कार्य मैं कर॑ सकता हूँ, हस्त-पादादि को मैं हिला- 
डुला सकता हूँ, परद्वव्य के कार्य को मैं कर सकता हूँ - यह समस्त विचार- 

श्वद्भला अबुद्धिमत्तापूर्ण है। मैं परजीवों को सुखी अथवा दुःखी कर 

सकता हूं, मार या बचा सकता हूँ, देश-कुटुम्बादि की सेवा कर सकता 
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हैँ - ऐसी बड्धि होता मू्खतापूर्ण है। परद्रव्य की कीई भी क्रिया-परिणति 
उसके अपने ही अधीन है, अन्यद्रव्य के द्वारा उसका किया जाना अ्रशक्य 
हैं; तथापि उसके क्तु तत्व की बुद्धि होना मिथ्यात्वभाव की मूर्खता है। 
तथा जो कार्य अंपने द्वारा ही किया जा सकता है - ऐसे अपने स्वरूप की 
सच्ची श्रद्धा, सच्चा ज्ञान, सच्चा आचरण यह जीव नहीं करता है - यह 
उसकी दूसरी घड़ी मू्खेता है ॥३०॥ - श्रात्मधर्म : अग्रेल १६७६, पृष्ठ २६ 
( ५५८ ) 
प्रश्न :- एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं करता - इस सिद्धान्त में 
यह बात तो समझ में आती हैं कि एक जीव दूसरे जीव का कुछ नहीं 
करता, परन्तु एक परमाणु दूसरे परमाणु का कुछ नहीं करता - यह 
बात जेंचती नहीं ? 
उत्तर :- एक परमाणु स्वतंत्र है, वह भी स्वयं कर्त्ता होकर अपने 
कार्ये को 'करना है, दूसरे परमाणु का उसमें अत्यन्त श्रभाव है। यदि इससे 
श्रागे बढ़कर थोड़ा सूक्ष्म विचार करें तो पुदुंगलद्रव्य की पर्याय स्वयं से 
स्वतंत्र 'होती है, द्रव्य भी उसका कारण नहीं है । भाई ! दीतराग की वात 
बहुत सूक्ष्म है ॥३१॥ - आत्मघरम : फरवरी १६४०, पृष्ठ २३ 
ह  ( ५५६ ) 
प्रश्न :- आप कहते हो कि शरीर तेरा नहीं और राग भी तेरा 
नहीं, परन्तु हमें तो रात-दिन इन दो से ही काम पड़ता है। श्रब 
क्या करें ? 
/. उत्तर :- शरीर तो अपने कारण से पटक रकरूप स्वतन्त्र परिणमन 
करता है और उसीप्रकार राग भी अपने कारण ही पट्कारक से परिणमन 
करता है। तू तो इन दोनों का मात्र ज्ञायक है। एकसमय में पर्याय 
पट्कारक से स्वतन्त्र परिणमती है - द्रव्य के कारण नहीं तथा पूर्वपर्याय 
के कारण उत्तर-पर्याय परिणमती हो - ऐसा भी नहीं है। प्रत्येक पदार्थ 
की पर्याय प्रतिसमय षट्कारक से स्वतन्ब्रपने ही परिणमती है - यह वस्तु 
की स्थिति है। भाई ! तेरा तत्त्व तो परिपूर्ण शायकभाव से भरपूर है, वह 
जानने के श्रतिरिक्त और क्या करे ? ॥३२॥ 
-आत्मघमें : डून १६८०, पृष्ठ २५ 
( ५४६० ) 
प्रश्न :- परद्रव्य का कार्य भले ही नहीं कर सकते, किस्तु श्रनासवित- 
भाव से पर को सुखी करें - अनुक्कुलता प्रदान करें तो ? हे 
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उत्तर :- पर को मैं सुखी कर सकता हूँ - भ्रनुकुलता प्रदान कर 
सकता हूँ, यह दृष्टि ही मिथ्यात्वरूप भ्रम है। 'पर को सुखी कर सक्क , 
पर को लाभ करा दूँ - यह कर्त्ाबुद्धि का अ्रभिमाव है, श्रनासक्ति 
नहीं ॥३३॥ - आत्मघर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ १३ 
( ५६१ ) 
- पदार्थों की स्वतन्त्रता समभने से क्या लाभ है ? 
उत्तर :- पदार्थों की स्वतन्त्रता समभने से अपने परिणाम का 
कर्ता स्वयं है - अन्य नहीं है; इसप्रकार समभने से पर से विमुख होकर 
अपने में परिणाम लगाकर आत्मा का भ्रनभव करना - यह लाभ है। 
अपना स्वभाव ज्ञाता-दृष्टा है - ऐसा जानकर मात्र देखनेवाला-जाननेवाला 
बना रहे, तो चौरासी के अवतार में भटकना मिटे और मुक्ति प्राप्त 
हो - यह लाभ है ॥३४॥। - आत्मघमे : अ्रक्यूबर १६८०, पृष्ठ १४ 


#-+-> 0०%» 





वस्तु एक त्रय नाम 


( दोहा ) 
करता- परिनामी दरव, करमरूप परिनाम |) 
किरिया परजय की फिरनि, वस्तु एक तय नाम ४७॥ 
एक करम करतव्यता, करे न करता दोइ। 
दुघा दरव सत्ता घसो, एक भाव क्‍यों होइ ॥६॥- 
( सर्वेया इकतीसा ) 
एक परिनाम केन करता दरव दोइ, 
, “. दोइ परिनाम एक दर्वे न घरतु है। 
एक करतूति दोइ दर्व कबहँ न करे, ५५ 
दोइ करतूति एक , दर्व न करतु है॥ 
जीव-पुद्गल एक खेतन-अवगाही दोउ, 
अपने अपने रूप कोउ न टरतु है। 
जड़ परिनामनि कौ करता है प्रुद्गल 
' * चिदानंद चेतन सुभाउठ भ्राचरतु है ॥१०॥ 


- कंविवर बनारसीदास : समयसार नाटक, कर्त्ता-कर्मे-क्रिया द्वार 








क्रमबद्धपर्याय 


( ५६२ ) 
प्रश्न :-- 'क्रमनियत' दब्द का दब्दार्थ तथा भावार्थ बतलाइए ? 
उत्तर :-- क्रमनियत' शब्द में क्रम अर्थात्‌ कऋमसर, तथा नियत 
अर्थात्‌ निश्चित । जिससमय जो पर्याय श्रानेवाली है, वही भ्रायेगी; उसमें 
फरफार नहीं हो सकता । ततीनकाल में जिससमय जो पर्याय होनेवाली है 
वही होगी । जगत का कर्त्ता ईश्वर नहीं, अ्रथव्रा परद्रव्य का आ्रात्मा कर्त्ता 
नहीं; परन्तु राग का भी कर्ता आत्मा नहीं। श्ररे ! यहाँ तो कहते हैं कि 
पलटती हुई पर्याय का भी कर्त्ता आत्मा नहीं। पट्कारक से स्वतंत्रयने 
कर्ता होकर पर्याय स्वयं पलट्ती है, वह सत है और उसे किसी की भी 
अपेक्षा नहीं है ॥१॥ - आत्मघर्म : जून १६७६, प्रृष्ठ २५ 
( ५६३ ) 
प्रश्न :- पर्याय क्रमवद्ध स्वकाल में उत्पन्न होती है, यह वात समझ 
में आई; परन्तु इसीप्रकार की यही पर्याय उत्पन्न होगी - यह इसमें कहाँ 
श्राया ? 
उत्तर :- पर्याय क्रमवद्ध स्वकाल में उत्पन्न होती है; इसमें पर्याय 
जिससमय निश्चित होनेवाली है, वही उससमय होगी, ऐसा भी आ ही 
जाता है। क्योंकि स्वकाल में होनेवाली पर्याय को निमित्तादि किसी की 
भी अपेक्षा है ही नहीं ॥२॥ - आत्मघमे : जून १६७९, पृष्ठ २५ 
प््६४ ) 
प्रश्न :- क्या ऋमबद्धपर्याय द्रव्य में गुथित ही है ? 
उत्तर :- हाँ, ऋमबद्धपर्याय द्रव्य में गुथी हुई ही है और इसे स्वज्ञ 
प्रत्यक्ष जानते हैं । निम्तदशावालों को प्रत्यक्ष नहीं है, फिर भी पर्याय 
ऋ्रमबद्ध ही होती है - ऐसा अनमान ज्ञान से ज्ञात होता है ॥३॥। 
- आत्मघमं : फरवरी १६७६, पृष्ठ २६ 
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( ५६५ ) 
प्रश्न :- केवली भगवान भूत-भविष्य की पर्यायों को द्रव्य में योग्यता- 
रूप जानते हैं अथवा उन पर्यायों को वर्तमानवत प्रत्यक्ष जानते हैं ? 


उत्तर :- प्रत्येक पदार्थ की भूत और भविष्यकाल की पर्यायें वर्तेमान 
में श्रविद्यमान-अप्रकट होने पर भी सर्वेज्ञ भगवान व्तमानवत् प्रत्यक्ष 
जानते हैं| अनन्तकाल पहले हो चुकी भूतकाल की पर्यायें और अ्रनन्‍्तकाल 
परचात्‌ होनेवाली भविष्य की पर्यायें श्रविद्यमान होने पर भी केवलज्ञान 
वत्तमान की तरह प्रत्यक्ष जानता है। 

आहा हा ! जो पर्यायें हो चकीं और होनेवाली हैं ऐसी भूत-भविष्य 
की पर्यायों को प्रत्यक्ष जाने उस ज्ञान की दिव्यता का क्या कहना ? केवली 
* भगवान भूत भविष्य की पर्यायों को द्रव्य में योग्यतारूप जानते हैं - ऐसा 
नहीं हैं; किन्तु उन सभी पर्यायों को वत्तेमानवत्त प्रत्यक्ष जानते हैं; यही सर्वेज्ञ 
के ज्ञान की दिव्यता है ॥४॥ . - आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 

( ५६६ ) * 

प्रश्न :- भात्मा पर में कुछ फेरफार नहीं कर सकता यह बात तो 
ठीक है, परन्तु अपनी पर्यायों में तो फेरफार कर ही सकता है - इसका 
अस्वीकार क्‍यों ? 


उत्तर :- भरे भाई ! जहाँ द्रव्य का निश्चय किया, वहाँ वत्तेमान 
पर्याय स्वयं द्रव्य में तन्‍्मय हो गई, फिर उसे क्‍या फेरना ? मेरी पर्याय 
मेरे द्रव्य में से आती है - ऐसा निर्णय करते ही पर्याय द्रव्य में अन्तर्म ख 
हो गई, अतः वह पर्याय अब क्रमसर निर्मल ही हुआ करती है और शान्ति 
चृद्धिगत होती जाती है। इसप्रकार जहाँ पर्याय स्वयं द्रव्य में श्रन्तर्मग्न 
हुई, वहाँ उसे फेरना रहा ही कहाँ ? वह पर्याय तो स्वयं द्रव्य के वश में 
आा ही गई है। पर्याय आवेगी कहाँ से ? द्रव्य में से । 

भरत: जहाँ समूचे द्रव्य को कावू में ले लिया (श्रद्धा-ज्ञान में स्वीकार 
कर लिया ), वहाँ पर्यायें काव में आ ही गई श्रर्थात्‌ द्रव्य के आश्रय से 
पर्यायें सम्यक्‌ निर्मल ही होने लगीं । जहाँ स्वभाव का निरचय हुआ, वहीं 
मिथ्याज्ञान विलीन होकर सम्यग्ज्ञान उद्भूत हुआ - मिथ्याश्रद्धा पलट- 
कर सम्यकृश्नद्धा हुई । 


इसप्रकार निर्मेल पर्याय होने लगीं, वह भी वस्तु का घ॒र्म है। वस्तु- 
स्वभाव फिरा नहीं और पर्यायों की क्रधारा भी टूटी नहीं । द्रव्य के ऐसे 
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स्वभाव का स्वीकार करते ही पर्याय की निर्मल घारा प्रारम्भ हो गई 
और ज्ञानादि का श्रनन्त पुरुषार्थ उसमें भ्रा ही गया । 

.._ स्व श्रथवा पर किसी द्रव्य को, किसी गण को या उसकी किसी 
पर्याय को फेरने की बुद्धि जहाँ नहीं रही, वहाँ ज्ञान ज्ञान में ही ठहर गया 
अर्थात्‌ वीतरागी ज्ञाताभाव ही रह गया - वहाँ भ्रल्पकाल में मुक्ति होगी 
ही । बस ! ज्ञान में ज्ञातादृष्टापना रहना ही स्वरूप है, यही सवका सार 
है श्रन्तर की यह बात जिसके चित्त में न श्रावे, उसको पर में या पर्याय 
में फेरफार करने की बुद्धि होती है। ज्ञाताभाव को चूककर कुछ भी 
फेरफार करने की बुद्धि, वही मिथ्यात्व है ॥५॥ 

- श्रात्मघमें : सितम्बर १६७८, पृष्ठ २५ 
( ५६७ ) ह 
, प्रश्न :- एक ओर तो पर्याय को क्रमवद्ध कहते हो और दूसरी ओर 
पर्याय के ऊपर से दृष्टि हठाने को भी कहते हो - ऐसा कैसे ? 
उत्तर :- पर्याय ऋ्रमवद्ध होती है - ऐसा जाने तो पर्याय का कत्तं त्व 
छूटकर भ्रकर्त्तास्वभावी द्रव्य के ऊपर दृष्टि जाती है। क्रमबद्ध के ऊपर 
दृष्टि रखकर क्रमबद्ध का निर्णय नहीं होता । द्रव्य के ऊपर दृष्टि करने पर 
ही, क्मबद्ध का सच्चा निर्णय होता है। अरे ! क्रमबद्ध तो सर्वज्ञ का 
प्राण है ॥६॥ - आत्मधर्म : नवम्बर १६५०, पृष्ठ २६ 
( ६८ ) 
प्रश्न :- क्रमवद्ध में क्रवद्ध की विशेषता है कि द्रव्य की ? 
उत्तर :- ऋ्रमबद्ध में ज्ञायकं द्रव्य की विशेषता है। क्रमबद्ध में 
अकर्त्तापना सिद्ध करके ज्ञायकपना बताना है ॥७॥। 
- आत्मधर्म : नवम्बर १६८०, पृष्ठ २६ 
( ५६६ ) 
प्रश्त :- वस्तु में नियत और अ्रनियत दोनों घर्म एक साश् हैं और 
दोनों ही ज्ञानी को स्वीकार हैं - ऐसी स्थिति में श्राप वस्तु को क्रमवद्ध 
ही क्‍यों कहते हैं, साथवाले अ्रक्रम को क्‍यों नहीं स्वीकारते ? 
उत्तर :- नियत और उसके साथ नियत के अतिरिक्त दूसरे अनियत 
.( अर्थात्‌ पुरुषार्थ , काल, स्वभाव, ज्ञान, श्रद्धा, निमित्त आदि ) को. ज्ञानी 
स्वीकार करता है। उसकी हृष्टि में नियत-अनियत का मेल है। यहाँ 
अ्रनियत का अर्थ अक्रमबद्ध! है -एसा नहीं समभना चाहिए, अपितु 
नियत के साथ रहनेवाले नियत के अलावा पुरुषार्थ श्रादि घर्मो को यहाँ 
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अनियत' संज्ञा दी गई है - एंसा समभता। इसप्रकार/वस्तु में नियत- 
अनियत दोनों धर्म एकसमय एक साथ हैं। यह अन्ेकान्तस्वभाव है और 
इसकी श्रद्धा भें श्रनेकान्तवाद है ॥८॥। 
- वीतराग-विज्ञान : सितम्बर १९८३, पृष्ठ २१ 
(.५७० ) 
प्रश्व :-- सम्यक्‌ -नियतिवाद का क्‍या अर्थ है ? 
उत्तर :-- जिस पदार्थ में, जिस समय में, जिस क्षेत्र में, जिस निमित्त 
से, जेसा होना है; वैसा ही होगा, उसमें किचित्‌ भी फेरफार करने में 
कोई समर्थ नहीं है - एंसा ज्ञान में निर्णय करना सम्यक्‌ नियतिवाद है 
और एसे-निर्णय में स्वभाव की तरफ का अनन्त पुरुषार्थ शा जाता. है ॥९॥ 
- वीतराग-विज्ञान : फरवरी १९८४, पृष्ठ २४ 
( ५७१ ) 
प्रश्न :- मिथ्या नियतिवाद को ग्ृहीत मिथ्यात्व क्‍यों कहा है ? 
उत्तर :- निमित्त व राग से धर्म होता है, आत्मा शरीरादि की 
क्रिया कर सकता हैं - ऐसी मान्यतारूप अगृहीत मिथ्यात्व तो अ्रनादि से 
था ही, फिर शास्त्र बाँचकर अथवा कुग्रुरुआदि के निमित्त से मिथ्या 
नियतिवाद का नवीन कदाग्रह ग्रहण किया; इसलिए उसे गृहीत मिथ्यात्व 
कहा गया। जिसको अनादि का अगृहीत मिथ्यात्व होता है, उसीको-ग्रहीत 
मिथ्यात्व होता है। इन्द्रिय विषयों के पोषण के लिए “जो होना होगा, वह 
होगा: - ऐसा कहकर एक स्वच्छुन्दता का मार्ग निकाल हछेते हैं, उसका 
नाम गृहीत मिथ्यात्व है ॥१०॥ 
है - वीतराग-विज्ञान : फरवरी १९६८४, पृष्ठ २५ 
( ५७२ ) ; 
प्रश्न :- वस्तु का प्रिणमन क्रमबद्ध मानने पर तो ऐसा.लगता है 
कि पुरुषार्थ का कुछ काम ही नहीं, पुरुषार्थ निरर्थंक है; क्‍योंकि जब सव- 
कुछ निरिचत है, तो आत्मानभूति, सम्यग्दशेन आदि भी निर्चित मानने 
होंगे, फिर. पुरुषार्थ करने का कहाँ भ्रवकाश है? 


उत्तर :- क्रमवद्धपर्याय को स्वीकार करने से परुषार्थ उड़ जाता 
है - ऐसा भय तो अज्ञानी को लगता है, क्योंकि हम अभी पुरुपार्थ का ही 
सही स्वरूप नहीं जानते हैं। वास्तव में कमवेद्धपर्याय को मानने से सम्यक 
पुरुषार्थ का आरम्भ होता है, क्योंकि सारे.जगत का . परिणमन कऋ्रमबद्ध 
मानने;से पर्याय पर दृष्टि नहीं रहती, किसी भी पर्याय को हटाने या लाने 
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का विकल्प नहीं रहता और दृष्टि स्वभाव-सन्मुख हो जाती है। यही 
सम्यक्‌ पुरुषार्थ है। जबतक फेरफार करने की हृष्टि होगी, तवतक उल्टा . 
व निरथ्थंक पुरुषार्थ रहेगा श्रौर जव फेरफार की हप्टि खत्म होकर सहज- 
स्वभाव की हृष्टि होगी तो सम्यक्‌ पुरुषार्थ शुरू होगा । 

क्रमवद्धपर्याय का निर्णय करने से “मैं पर का कर दूं, व्यवहार करते- 
करते निश्चय होता है” - इत्यादि सभी उल्टी मान्यताएँ समाप्त हो जाती 
हैं और अन्दर स्वभाव में स्थिर होनें का मार्ग खुल जाता है ॥११॥ 

- भात्मधर्म : अक्टूबर १६८१, पृष्ठ २४ 
( ५७३ ) ह 

प्रश्व :- पुरुषार्थ करना हमारे हाथ में है प्रा कमवद्ध में हो, तव 
होता है ? 

उत्तर :- पुरुषार्थ करना भ्रपने हाथ की वात है और क्रमवद्ध का 
निणय भी पुरुषार्थ के श्राधीन है । स्व-सन्मुख पुरुषार्थपूर्वक ही ऋ्रबद्ध का 
निर्णय होता है ॥१२॥ - आत्मघर्म : जून १६७७, प्रृष्ठ २६ 

( ५७४ ) 

प्रश्न :- जिसे पुरुपार्थ नहीं करना है, ऐसा जीव “ऋरमबद्ध में जो 
होना होगा सो होगा' - ऐसा मानकर प्रमाद में पड़ा रहेगा और पुरुपा्थ- 
हीन हो जाएगा ? | 

उत्तर :- अरे भाई ! 'क्रमवद्ध' के निर्णय में अरकर््तावाद का अनन्त 
पुरुषार्थ होता है। अनन्त पुरुषा्थे हुए विना “क्रमवद्ध/ माना नहीं जा 
सकता। क्रमबद्ध' का सिद्धान्त ऐसा है कि सारे ही विरोधों का श्रभाव 
कर दे। ऋमवबद्ध में ज्ञातापने का -- अ्रकत्तपिने का पुरुषार्थ है। राग को 
बदलना तो नहीं, किन्तु पर्याय को भी करना या बदलना नहीं । बस, 
जाने “जाने “ शर जाने । समयसार गाथा ३२० में कहा है कि जीव 
वन्ध-मोक्ष को भी करता नहीं, जानता ही है। क्रमवद्ध के निर्णायक का 
लक्ष द्रव्य के ऊंपर है, द्रव्य के ऊपर लक्षवाला ज्ञाता है। उसको क्रमवद्ध' 
के काल में रागादि आते हैं, किन्तु उनके ऊपर लक्ष नहीं है; श्रतः वह 
रागादि का जाननेवाला ही है। 

एक 'क्रमबद्ध को समझे तो सव निर्णय स्पष्ट हो जाय। निमित्त से 
होता नहीं, पर्याय आगे-पीछे होती नहीं और हुए बिना भी रहती नहीं | 
अपनी पर्याय के भी अ्रकर्त्ता. बन जाओ । 'क्रमबद्ध' का तात्पर्य वीतरागता 
है ॥१३॥ ;क्‍ -“ आत्मधर्म : नवस्वर १९७६, पृष्ठ २४ 
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( ५७५ ) | 
प्रश्त :- सम्यरदुष्टि जब मोक्षप्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करता है, तब 
मोक्ष प्राप्त होता है या मोक्ष की पर्याय जब प्राप्त हौनी हो, तव सहजरूप 
से स्वयं प्राप्त होती है ? 
उत्तर :- इस सम्बन्ध में अनेकान्त है| सम्यर्दृष्टि जब मो क्षप्राप्ति 
का पुरुषार्थ करता है, तब ही मोक्ष प्राप्त होता है तथा तब ही मोक्ष की 
पर्याय प्राप्त होनी होती है; श्रतः तब मोक्ष प्राप्ति सहज हो जाती है। 
सम्यर्दृष्टि तो द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि करता है अर्थात्‌ वास्तव में जब 
द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि होती है, तव सहजरूप से मोक्षप्राप्ति होनी होती ही 
है। मोक्षप्राप्ति का पुरुषार्थ बहुत ही विचित्र प्रकार का होता है | त्तात्पये 
यह है कि मोक्षप्राप्ति हेतु कोई बाह्य प्रयत्न नहीं करना पड़ता, बल्कि 
सह जद्गव्यस्वभाव की दृष्टि करना तथा उसी में स्थिरता करना ही मोक्ष- 
प्राप्ति का उपाय है, प्रयत्न है, पुरुषार्थ है.॥१४॥ 
हे - आत्मघमं : अ्रक्टूबर १९८१, पृष्ठ २३ 
( ५७६ ) 
प्रश्त :- सहंजद्रव्यस्वभाव की दृष्टि अर्था _ आत्मप्राप्ति पुरुषार्थ से 
होती है या काललब्धि से ? । 
उत्तर :- वास्तव में पुरुषांथ से होती है। आत्मप्राप्ति कहें या 
सम्यग्द्शन -- एक ही बात है। यद्यपि समयसार के कलश टीकाकार पांडे 
राजमंलजी तो चौथे कलश की टीका में कहते हैं कि 'सम्यवत्व-वस्तु यत्न- 
साध्य नहीं, सहजरूप है । परन्तु वहाँ पर अन्य अ्रपेक्षा है। वहाँ पर तो यह 
बताना है कि जब जीव का अधिक से अधिक अंद्ध पुदूगलपरावततेनकाल 
शेष रहता है, तव ही मोक्ष की प्राप्ति होती है। वे स्वयं वहाँ लिखते हैं :- 
“अनन्त संसार जीव के भ्रमते हुए जाता है। वे संसारीजीव एक 
भव्यराशि है, एक अभव्यराशि है। उसमें अभव्यराशि जीव त्रिकाल ही मोक्ष 
जाने के अधिकारी नहीं। भव्यजीवों में कितने ही जीव मोक्ष जाने योग्य 
हैं, उनके मोक्ष पडुँचने का कालपरिणाम है। विवरण - यह जीव इतना 
काल बीतने पर मोक्ष जायेगा, ऐसी नोंघ केवलज्ञान में है। वह जीव 
संसार में. भ्रमते-अमते जब श्रद्धं पुद्गलपरावतेन मात्र रहता है, तभी 
सम्यक्त्व उपजने योग्य है ।. इसका नाम काललब्धि कहलाता है। यद्यपि 
सम्यक्त्वरूप जीवद्रव्य परिणमता है, तथापि काललब्धि के बिना करोड़ 


उपाय जो किये जाएँ तो भी जीव सम्यवत्वरूप परिणमन योग्य नहीं - 
ऐसा नियम है। इससे जानना कि सम्यक्त्व-वस्तु यत्नसाध्य नहीं, सहज- 
रूप हैं ॥१५॥ -आत्मघर्म : अक्टूबर १६८१, पृष्ठ २३ 
( ४७७ ) 

प्रश्न :- यदि ऐसा है, तो हम क्या समझें ? 

उत्तर :- देखों ! यद्यपि कलश टीकाकार ने यहाँ काललब्धि की 
भुख्यता से व्याख्यान किया है, तथापि बिना पुरुपार्थ के किसी कार्य की 
सिद्धि नहीं होती - यह्‌ भी उतना ही बड़ा तिद्धान्त है। आात्मप्राष्ति के 
प्रसंग में तो इसकी ही मुख्यता करना योग्य है। यहाँ यह बात तो विचार 
करने योग्य है ही कि आत्मप्राप्ति के प्रसंग में सम्यक पुरुपार्थ क्‍या है? 
विना सम्यक्‌ पुरुपार्थ के भ्रात्मप्राप्ति संभव नहीं है | परन्तु फिर भी इतनी 
वात तो सिद्ध है ही कि बिना पुरुपार्थ के श्रात्मग्राप्ति नहीं होगी । 

अब यह तो विश्वास हो ही जाना चाहिए कि मेरा स्वकाल आा 
गया है और सव अवसर झा गए हैं, भ्रव मुक्के सम्यक्‌ पुरुपार्थ द्वारा सम्बर- 
दर्शन प्राप्त करना योग्य है। सारा जगत अपनी रुचती वात का तो 
विश्वास तुरन्त ही करता है, परन्तु इस सम्यक्‌ पुरुपार्थ की बात का 
विश्वास नहीं करता । कैसी विचित्र वात है कि जो कार्य इससे हो नहीं 
सकता, जिसे कर नहीं सकता, उसका तो तुरन्त विश्वास करके पुरुपार्थ 
करता है; परन्तु जो वस्तु अपनी है, अपने से हो सबतती है, उसका न विश्वास 
करता है और न उसका पुरुपार्थ करता है। इसलिए भाई ! तृतो ऐसी 
श्रद्धा कर कि मैं तो संसार-सागर से तिरने के मार्ग पर ही जा रहा हैं, 
मेरा संसार-भ्रमण समाप्ति पर है । भ्रतः भव रहित स्वभाव की दृष्टि करके 
अपना हित कर लेना चाहिए ॥१ ह॥ - 

-आत्मधमे : भ्रक्टूवर १६८१, पृष्ठ २४ 
( ५७८ ) 

प्रश्व :- पांडे राजमलजी काललब्धि को जहाँ-तहाँ क्यों कहते हैं ? 

उत्तर :- पाँचों समवाय साथ ही हैं। राजमलजी को काललब्धि 
सिद्ध करना है। मैं तो पहिलेसे ही कहता हूँ कि जिस काल में जो 
होना है, वही होता है। इसका ज्ञान किसको होता है कि जो स्वभाव 
की हृष्टि करता है, उसको, काललब्धि का सच्चा ज्ञान होता है॥१७॥। 

-“ आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 
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( १७६ 
अश्न :- जेसा भाव करे, वेसा जो है या जो होना होता है, वह 
होता है ? 
उत्तर :- होना हो वही होता है, परन्तु करता है, इसलिये होता 
है। जो होनेवाला था, उसका कर्त्ता होकर करता है। वास्तव में तो 
होना था सो हुआ इसप्रकार किसको ? जो स्वभाव का निर्णय करे 
उसको। ज्ञायक स्वभाव की हृष्टि करे तभी 'होना होगा वही होगा' 
इसप्रकार सम्यक निर्णय होता है ॥१५८॥ 30 इक 
- आत्मघर्म : दिसम्बर १६७७ पृष्ठ २८ 
' * (६ ४८० ) ह 
प्रश्न :- होना होगा तो होगा, ऐसा सानने पर पुरुषार्थ निर्वेल पड़ 
जाता है न ? हे " 
उत्तर :- होना होगा वह होगा, वह कब ? जब पर्याय का लक्ष द्रव्य 
के ऊपर जाय, तब सम्यक्‌ निर्णय होता है। इसमें विशेष पुरुषार्थ है ॥॥१६॥ 
- आत्मधर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 
( ५८१ ) 
प्रश्न :- जब आत्मा ज्ञायक है ही, तो फिर और करना क्‍या ? 
उत्तर :- भाई ! तू ज्ञायक ही है - ऐसा निर्णय कर। ज्ञायक तो 
है, परन्तु उस ज्ञायक का निर्णय नहीं है-वही करना है। पुरुषार्थ 
करू ““““करू ““““परल्तु यह पुरुषार्थ तो द्रव्य में भरा है। बस, द्रव्य 
पर लक्ष जाते ही पुरुषार्थ प्रगट हो जाता है। जब द्रव्य के ऊपर लक्ष 
जाता है, तब सभी कुछ जेसा है - वसा है - इसप्रकार मात्र जानता है। 
पर का तो कुछ पलटना है नहीं श्रौर स्व का भी कुछ पलटना नहीं । स्व 
का निर्णय करते ही दिशा पलट जाती है ॥२०॥ 
.._- आत्मघमम : जुलाई, १६९७६, पृष्ठ २४ 
( #८कर ) ह ह 
प्रश्त :- पर्याय तो व्यवस्थित ही होनेवाली है श्रर्थात्‌ पुरुषार्थ 
की पर्याय तो जब उसके प्रगट होने का काल आयेगा, तभी प्रगट होगी - 
ऐसी स्थिति में अब करने को रह क्या गया ? 


६. 4 व्यवस्थित पर्याय है - ऐसा जाना कहाँ से:? व्यवस्थित 
पर्याय द्रव्य में है, तब तो द्रव्य के ऊपर ही दृष्टि करनी है | पर्याय के क्रम 
के ऊपर दृष्टि न करके,' ऋ्रमसरपर्थाय जिसमें से प्रगट होती - ऐसेहै 


२२२ ] [ ज्ञान-गोष्ठी 


द्रव्यसामान्य के ऊपर ही दृष्टि करनी है, क्योंकि उस पर दृष्टि करने में 
अनन्त पुरुषार्थ आ जाता है। क्रमबद्ध के सिद्धान्त से श्रकर्तापना सिद्ध 
होता है, क्रम के समक्ष देखना नहीं ॥२१॥। 
- आत्मधर्म : जून १६७६, पृष्ठ २६ 
( ४८३ ) 
प्रश्न :- सभी गुणों का कार्य व्यवस्थित ही है, तो फिर पुरुपार्थ 
करना भी रहता नहीं । 
उत्तर :-- जिसको क्रमवद्धपर्याय की श्रद्धा में पु रुपार्थ भासित नहीं 
होता, उसको व्यवस्थितपना बैठा ही कहाँ है ? ॥२२॥ 
- आत्मधर्म : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 
( श्प४ ) 
प्रश्न :- उसको व्यवस्थितपने का श्रद्धान नहीं हुआ, तो उसका वैसा 
परिणमन भी तो व्यवस्थित ही है। वह व्यवस्थितपने का निर्णय नहीं कर 
सका - यह वात भी तो व्यवस्थित ही है। ऐसी दशा में निर्णय करने की 
कथा करना व्यर्थ ही है ? 
उत्तर :- उसका परिणमन व्यवस्थित ही है - ऐसी उसे खबर कव 
है ? परिणमन व्यवस्थित है - ऐसा सर्वेज्ञ ने कहा है, परन्तु उसे सर्वेज्ञ 
का निर्णय ही कहाँ है ? प्रथम वह सर्वेज्ञ का निर्णय तो करे, पदचात्‌ उस्ते 
व्यवस्थित की खबर पड़े ॥२३॥ - आझ्रात्मघर्म : जुलाई १६७८ पृष्ठ २३ 
( श्८५ ) 
प्रश्त :- व्यवस्थित परिणमनशील वस्तु है, इसप्रकार भगवान के 
कथन की श्रद्धा उसे है ? 
उत्तर :- नहीं, सर्वज्ष भगवान का सच्चा निर्णय उसको कहाँ है ? 
पहले सर्वेज्ञ का निश्चय हुए विना व्यवस्थित का निर्णय कहाँ से आया ? 
मात्र ज्ञानी की बातें सुनकर सुनकर वेसा-वेसा ही कहे तो इससे काम 
नहीं चलेगा, प्रथम सर्वेज्ञ का निर्णय तो करो । द्रव्य का निर्णय किए बिना 
सर्वज्ञ का निर्णय वास्तव में हो सकता नहीं ॥२४॥। 
- आत्मघम : जुलाई १६७६, पृष्ठ २३ 
- (४5६ ) 
प्रइन :-- कमवद्ध में करने के लिए क्‍या श्राया ? 
उत्तर :- करना है कहाँ ? करने में तो कत्तु तत्ववुद्धि श्राती है। करने 
की बुद्धि छट जाय, यह क्रमवद्ध है। ऋ्रमवद्ध में कत्तू त्वबुद्धि छूट जाती है। 
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पर में तो कुछ कर सकता ही नहीं शौर अपने में भी जो होनेवाला है, 
वही होता है अर्थात्‌ अपने में भी राग होना है, वह होता है; उसका करना 
क्‍या ? राग में से भी करत्त त्वबुद्धि छूट गई, भेद और पर्याय पर से भी 
दृष्टि हट गई, तब क्रमवद्ध की प्रतीति हुई। क्रमबद्ध की प्रतीति में तो 
ज्ञाता-दृष्टा हो गया, निर्मल पर्याय करूँ ऐसी बुद्धि भी मेंट गई, राग को 
करूँ - यह बात तो दूर रह गई । ;ल्‍ 
श्रे ! ज्ञान करूँ यह बुद्धि भी छुट जाती है, कत्त त्वबुद्धि छूट जाती 
है और अ्रकेला ज्ञान रह जाता है। जिसे राग करना है, राग में अटकना 
है, उसे इस क्रमवद्ध की वात जमी ही नहीं। राग को करना, राग को 
छोड़ना - यह भी आत्मा में नहीं है । आत्मा तो अकेला ज्ञानस्वरूप है । 
पर की पर्याय तो जो होनेवाली है, वह तो होती ही है; उसे मैं 
करू ही क्या ? भ्रौर मेरे में जो राग आता है, उसे मैं क्या लाऊ ? और 
मेरे में जो शुद्धपर्याय आए, उसको करू -लाऊ, ऐसे विकल्प से भी क्‍या ? 
अपनी पर्याग्र में होनेवाला राग और होनेवाली शुद्धपर्याय को करने का 
विकल्प क्या ? राग और शुद्धपर्याय के कत्त्‌ त्व का विकल्प शुद्धस्वभाव में 
है ही नहीं। अ्रकर्त्तापना आ जाना ही मोक्षमार्गे का पुरुषार्थ है.॥२५॥ 
. - आत्मघम : जून १६७६, पृष्ठ २६ 
( ५८७ । 
... प्रश्न :- मोक्ष की पर्याय यत्नपूर्वेक करें तब होगी या होनी होगी 
तव होगी ? 
उत्तर :- ज्ञानी की दृष्टि द्रव्य के ऊपर पड़ी है, द्रव्य में भाव नाम 
का गुण है, इसी ग्रुण के कारण निर्मल-पर्याय होती ही है; उसको केरें 
तव हो - ऐसा नहीं है। दृष्टि द्रव्य के ऊपर पड़ने से निर्मेलता होती 
ही है ॥२६॥ ' - आत्मधर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २४ 
( ४८८ ) | 
प्रश्न :- क्या श्र त ज्ञानी को केवलज्ञान प्रकट करने की उत्तावली 
नहीं होती ? | । 
... उत्तर :- श्र्‌ तज्ञानी को केवलज्ञान होने ही वाला है, भ्रतः उतावली - 
अधय नहीं होता, क्योंकि वह जानता है कि क्रमबद्धपर्याय में केवलज्ञान 
प्रगट के के काल में प्रगंट होगा ही, इसलिये उतावली -नहीं होती । 
क्रमबद्ध में अकर्त्तापना होने से वीतरायता है। पूर्ण, स्वरूप में दृष्टि है, 
इसलिये वीत्तरागता है। जैसे द्वितीया का उदय हुआ है, वह, पूर्णचन्द्र 
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बनकर ही रहेगा इसमें संशय कंसा ? वैसे ही जिसे भ्रन्तर आत्मभान हुआ 
है, उसे केवलज्ञान होना ही है, केवलज्ञान दौड़ा श्रा रहा है; वह तो 
अल्पकाल में प्रकट होगा ही, इसमें संशय या सन्देह श्र तज्ञानी को नहीं 
होता ॥२७॥ - आमधर्म : जुलाई १६८०, पृष्ठ २४ 
( ४८६ ) 
प्रश्व :- हमारी काललब्धि नहीं पकी, इसलिए सम्यग्दशेन नहीं 
होता नह? 
उत्तर :- नहीं, नहीं; ऐसा नहीं है। तुम्हारा पुरुषार्थ नहीं है, 
इसलिए सम्यग्दशेन नहीं होता। काललब्धि की भाषा सुनकर घारणा 
कर ले[झर ऐसा वोले - यह नहीं चलेगा। भगवान ने देखा होगा तब 
होगा - ऐसी घारणा कर लेने से काम नहीं बनेगा। भगवान ने देखा है । 
उसकी प्रतीति है क्या ? भगवान ने देखा है - उसका यथार्थ ज्ञान करे, 
यथार्थ निर्णय करे, उसकी दृष्टि तो द्रव्यस्वभाव के ऊपर होती है श्ौर 
उसकी काललब्धि भी पक ही गई होती है। पर के कार्य करने में तो 
उलटा पुरुषार्थ बराबर करता है और स्वयं के आ्रात्मका्यें में काललब्धि 
का बहाना निकालकर पुरुषार्थ नहीं करता, तो सम्यग्दशेन कहाँ से 
होगा ?॥२८॥ ४ -आत्मघर्म : अप्रेल १६८१, पृष्ठ २५ 
' ( ५९० -) 
प्रश्न :- आप कहते हैं कि अकस्मात कुछ भी नहीं होता, श्रत 
ज्ञानी नि.शंक और निर्भेय है; पर पेपर में तो अकस्मात दुघंटना के वहुत 
समाचार आते हैं ? 
उत्तर :- जगत्‌ में अकस्मात कुछ होता ही नहीं । जिस द्रव्य की जो 
पर्याय जिस काल में होना हो, वही होती है। देह छूटने का काल जिस 
क्षेत्रऔर जिस निमित्त से हो, उसीप्रकार देह छूटती है। उल्टा-सीधा या 
ग्रकस्मात किसी पदार्थ का परिणमन नहों होता, व्यवस्थित ही होता 
है ॥२६॥ - आत्मधर्म : मई १६७७, पृष्ठ २५ 
( ५६१ ) 
प्रश्व :- घर्म का मूल स्वेज्ञ है। उस सर्वेज्ञ को माना - ऐसा कब 
कहा जाय ? 
- - छउत्तर -- जब ऐसा माने कि सर्वज्ञ द्रव्य की तीत़का-कील पर्यायों 
को जानते हैं और वे पर्याय जिससमय होनेवाली है उसी समय ऋ्रमवद्ध 
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ही होंगी - क्रम तोड़कर होंगी नहीं; तभी सर्वेज्ञ को माना है - श्रद्धान 
किया है, ऐसा भाना जा सकता है ॥३०॥ 
ह - आत्मघमम : जून १६७६, पृष्ठ २५ 
( ५६२ ) 
प्रश्न :- क्रमवद्ध के वास्तविक रहस्य को न समभनेवाला अज्ञानी, 
कमबद्ध के गीत गाते रहने पर भी भूल क्या करता है ? 


उत्तर :- एक तो कहता है कि पर्याय को क्रमबद्ध स्वीकार करने से 
नियतवाद हो जाता है और दूसरा कहता है कि क्रमबद्ध में मेरे राग 
आना ही था, वह श्रा गया । यह दोनों ही जीव भुल में हैं-मिथ्यादृष्टि हैं। 
दोनों ने मिथ्यात्व को पुष्ट करके निगोद का मांगे अपनाया है। जिसकी 
- दृष्टि में क्रमवद्ध यथार्थ रीति से बैठ गई है, उसकी दृष्टि पर्याय से हटकर 
आनन्दमय आत्मा के ऊपर है, उसके क्रमबद्ध में राग आने पर भी वह 
उसका मात्र ज्ञाता ही है। 

. शानानन्दस्वभाव की दृष्टिपूवेंक जो राग आता है, वह राग दुःख- 
रूप लगता है और ऐसे जीव ने ही क्रमबद्ध को यथार्थ माना है । वह जीव 
उस आनन्द के साथ जब अपने रागरूप दुःख का मिलान करता है, तब 
उसे प्रतिभासित होता है कि अरे ! यह राग दुःखरूप है। इसप्रकार 
क्रमबद्ध को माननेवाला आनन्द की दृष्टिपू्वक राग को दुःखरूप जानता 
है, उसके राग की मिठास उड़ गई है। जिसे राग में मिठास पड़ी हुईं है, 
और पहले जो भ्रज्ञान दशा में राग के टालने की चिन्ता थी, वह भी 
क्रमवद्ध का पाठ पढ़कर मिट गई है, उसके तो मिथ्यात्व की पुष्टि ही 
हुई है - मिथ्यात्व तीत्र ही हुआ है। राग मेरा नहीं - ऐसा कहे और 
आतनन्दस्वरूप की दृष्टि न हो, तो उसने मिथ्यात्व की वृद्धि ही को 
. है। भाई ! यह तो कच्चे पारा जैसा वीतराग का सूक्ष्म रहस्य है । भ्रन्तर 
में पचावे तो वीतरागता की पुष्टि हो, और उसका रहस्य न समझे 
तो उलटा मिथ्यात्व ही पुष्ट हो ॥३१॥ | 

| . “ आत्मधर्म : जुलाई १९७६, पृष्ठ २४ 
( ५६३ ) 
भ्श्न :- यह जीव, अजीव का तो कार्य नहीं कर सकता; किन्तु 
अपना परिणाम तो जैसा चाहे, वैसा कर सकता है ? 
उत्तर :- जीव अपना परिणाम भी चाहे जेसा नहीं कर सकता; 
किन्तु जो परिणाम कमसर - जैसा होना है, वैसा ही होगा; आागे-पीछे, 
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०. डे, 


जेसा-तैसा करना चाहे तो नहीं होगा । जीव तो अकेला ज्ञायकभावमात्र 
है, जाननहारा - जाननहारा ही है ॥३२॥_ 
- आत्मधर्म : नवम्बर १६००, पृष्ठ २८ 
( ५६४ ) 

प्रश्न :- करमवद्धपर्याय का निर्णय कंसे हो ? उसके द्वारा सिद्ध 
क्या करना है ? तात्पय क्‍या है ? 

उत्तर :- क्रमवद्धपर्याय का मूल तो सिद्धान्त से अकर्त्तापना सिद्ध 
करना है। जैनदशन श्रकर्तावादी है। झ्ात्मा परद्रव्य का तो कर्ता है ही 
नहीं, राग का भी कर्त्ता नहीं और पर्याय का भी कर्ता नहीं | पर्याय अ्रपने 
ही जन्मक्षण में अपने ही घट्कारक से स्वतन्त्ररूपेण जो होने योग्य है, वही 
होती है; परन्तु इस क्रमवद्ध का निर्णय पर्याय के लक्ष से नहीं होता ।* 

क्रमवद्ध का निर्णय करने जाय तो शुद्धचेतन्‍्य ज्ञायकघातु के ऊपर 
दृष्टि जाती है श्रौर तभी जाननेवाली जो पर्याय प्रगट होती है, वह क्रमवद्ध- 
पर्याय को जानती है । क्रमवद्धपर्याय का निर्णय स्वभाव-सन्मुखवाले अनन्त 
पुरुषार्थपृर्वक होता है। क्रमवद्धपर्याय के निर्णय का तात्पयं वीतरागता है 
और यह वीतरागता पर्याय में तभी प्रकट होती है, जब वीतराग-स्वभाव 
के ऊपर दृष्टि जाती है। 

समयसार गाथा ३२० में कहा है कि ज्ञान वंध-मोक्ष का कर्ता 
नहीं है; किन्तु जानता ही है। आहा ! हा ! मोक्ष को ज्ञान जानता 
है। मोक्ष को करता है - ऐसा नहीं कहा । अपने सें होनेवाली ऋ्रमसर 
पर्याय को करता है - ऐसा नहीं; किन्तु जानता है - ऐसा कहा | गजब 
बात है भाई ! ॥३३॥ - आत्मघर्म : जून १६७६९, पृष्ठ २५-२६ 


आयात ५ दिल 





जो-जो देखी वीतराग ने, सो-सो होसी वीरा रे। 

बिन देख्यो होसी नहिं क्‍्योंही, काहे होत श्रधी रा रे ॥१॥ 

समयो एक बढ़ नहीं घटसी, जो सुख-दुःख की पीरा रे । 

तू क्यों सोच करे मन मूरख, होय वज्॒ ज्यों हीरा रे ॥२॥ 

लगे न तीर कमान वान कहुँ, मार सके नहीं मीरा रे । 

तू सम्हारि पौरुष बल अपनो, सुख अनन्त तो तीरा रे ॥३॥ 

निरचय ध्यान धरहु वा प्रभु को, जो टारे भव भीरा रे। 

क्या चेत धरम निज अपनो, जो तारे भव नीरा रे॥४॥ 
- भेया भगवतीदास 








कारणडाुद्धपर्याय 


( ५९४५ ) 


प्रश्न :- कारणशुद्धपर्याय की बहुत महिमा गाई जाती है, परन्तु 
हमारे लिये वह उपयोगी कंसे है ? 


उत्तर :- वह वत्तमान में कारणरूप है, अतः जिसको वर्तमान 
कार्य .(सम्यंग्दशन से मोक्ष तक का कार्य) प्रगट करना हो, उसको वह 
उपयोगी है; क्योंकि उस कारणं का आश्रय लेने पर कार्य प्रगट होता है । 
वेह कारणेपर्याय द्रव्य से कहीं भिन्न नहीं है। द्रव्य त्रिकाल वेसे का वेसा 
ही पूरा. का पूरा वत्तेमान में वर्ते रहा है; उस कारण को स्वीकार करके 
उसका आश्रय लेने पर निर्मल कार्य प्रगट हो जावेगा। द्वव्य-गुण का 
वत्तेमान वत्तंता स्व-आकार; वह कारणशुद्धपर्याय है | अन्य कारणों का 
आश्रय छोड़कर इस स्व-प्राकार कारणशुद्धपर्याय के स्वीकार से ही शुद्ध 
कार्य होता है ।।ह॥ . _ आत्मघमें : अगस्त १६८२, पृष्ठ २४ 

| ४0, हो 3 2 पह६ ) 

प्रश्न :- कारणबजुद्धपर्याय' में. पर्याय” शब्द आता है, ऐसी स्थिति 
में वह पर्यायदृष्टि का विषय हो जाता है क्‍या ? 

उत्तर :- नहीं, पर्याय शब्द आ जाने से वह पर्यायद्ृष्टि का विषय 
नहीं हो जाता। वह पर्याय द्रव्य के साथ सदा तन्मयपने वत्तेती हुई द्रव्यहृष्टि 
के विषय में ही समाहित है ।. त्रिकाली समूचे द्रव्य का एक वत्तेमान भेद 
होने से उसके लिये. 'पर्याय' शब्द का प्रयोग किया गया है और वत्तंमान- 
कार्य (मोक्षमार्गं) करने के लिये, उसको वत्तमान कारण वताया है। 
इस कारणशुद्धपर्याय -पर . हृष्टि का जोर देने से सम्यग्द्शनादि कार्ये 
होते हैं ॥२॥ - आत्मघर्म : जलाई १६८२. प्रष्ठ २७ 
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( ५६७ ) 
प्रश्न :- कारणशुद्धपर्याय और कार्यशुद्धपर्याय किस नय के 
विषय हैं ? 
उत्तर :- कारणशुद्धपर्याय सहजशुद्रनिस्वयनय का विपय है श्रौर 
कार्यशुद्धपर्याय शुद्धसद्भूतव्यवहा रचय का विपय है ॥३॥ 
- आत्मघर्म : श्रगस्त १६८२, पृष्ठ २४ 
( *&८ ) 
प्रश्त :- केवलज्ञानादि की शुद्धपर्यायों को निरपेक्ष कहा और 
कारणशुद्धपर्याय को भी निरपेक्ष कहा - तो इन दोनों प्रकार के निरपेक्षों 
में क्या श्रन्तर है ? 
उत्तर :- शञानावरणादि कर्मो के नाश से जो केवलज्ञानादि पर्यायें 
प्रगर्टी, वे भी स्वभावपर्यायें हैं और उन्हें इन्द्रियों आदि की अपेक्षा नहीं है, 
इस अपेक्षा से उन्हें निरपेक्ष कहा जाता है; परन्तु कर्म के क्षय के साथ 
उनका निमित्त-नैमित्तिक संबंध है, इतनी अपेक्षा तो उनमें आती 
किन्तु कारणशुद्धपर्याय में तो कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक संवव की 
भी अपेक्षा नहीं है, वह तो द्रव्य के साथ त्रिकाल निरपेक्षपने वर्तती 
है ॥४॥ - आत्मघमें : जुलाई १६८२, पृष्ठ २७ 


न» है >+«« 








कारणशुद्धपर्याय से तात्पयें क्या ? 


सहजशुद्धनिश्वयेन. श्ननाइ्निषनामूर्त ती र्द्रियस्वभावशुद्धसहज- 
जश्ञानसहजचारित्रसहजपरमवीत रागसुखात्मकशुद्धान्तस्तत्त्वस्वरूपस्वभावा- 
नन्तचतुष्टयस्वरूपेण सहाज्चितपंचमभावपरिणतिरेव कारणशुद्धपर्याय 
इत्यर्थ: । 


जो सहजशुद्धनिर्चय से अनादि-अनन्त, अमते, अतीन्द्रियस्वभाववाले 
और शुद्ध - ऐसे सहजज्ञान, सहजदर्शन, सहजचारित्र एवं सहजपरम- 
वीतरागसुखात्मक शुद्धअन्तःतत्त्वस्वरूप हैं | तथा स्वाभाविक अनन्त- 
चतुष्टयस्वरूप के द्वारा पूजित पंचमभाव परिणति ही कारणशद्धपर्याय 
है - ऐसा अभथ्थ है। 


“ भीमद्‌ पद्मप्रभमलधारिदेव : नियमसार गाथा १४ की टीका 








पृण्य-पाप 
( ५६६ ) 
प्रश्न :- क्या पुण्य और पाप समान हैं ? 
उत्तर :- जो कोई जीव पुण्य-पाप में भेद मानता है, वह जीव 
मिथ्यादृष्टि है और घोर संसार-सागर में ड्बेगा - ऐसा प्रवचनसार की 
गाथा ७७ में कहा है। कारण कि पुण्य और पाप भाव में अनात्मपना 
समानरूप से है। व्यवहार से पुण्य और पाप भाव में भेद है, वह ज्ञान 
करने के लिए है; किन्तु परमार्थ से पुण्य-पाप में भेद नहीं है, क्‍योंकि दोनों 
में अनात्मपने की अपेक्षा से समानता है ॥१॥ नि र 
“ आत्मघस : मार्च १६७७, पृष्ठ २७ 
है ( ६०० ) 
प्रश्त :- प्रवचनसार में शुभ-अ्रशुभ में भेद माननेवाले को मिथ्या- 
दृष्टि कहा, जबकि अन्यत्र शुभ को छाया समान और शअ्रशुभ को घृप 
समान कहकर उसमें भेद बतलाया - ऐसा क्‍यों ? 
उत्तर :- शुभ-अशुभ को छाया-धूप के समान कहा है, वह तो ज्ञानी 
की बात है। ज्ञानी को पाँचवें गुणस्थान में शान्ति बढ़ी है, उसके शुभराग 
को व्यवहार से छायारूप कहा है ! ज्ञानी के शुभराग को परम्परा. से मोक्ष 
का कारण भी कहा है. किन्तु यह तो दृष्टि सम्यक्‌ हुई है और अशुभ टला 
है, उसको व्यवहार से परम्पराकारण कहा है। भ्रज्ञानी के शुभराग को 
छाया समान अ्रथवा परम्परा मोक्ष का कारण नहीं कह सकते। शअज्ञानी 
द्रव्यलिगी मुनि शुक्ललेश्या के शुभराग से नवमी ग्रे वेयक तक ऊंचा गया और 
वहाँ से पुनः: नीचे संसार में पतन हुआ | अज्ञानी का शुभराग किस गिनती 
में ? आत्मा श्रत्यन्त निलेंप अखण्डानन्द परमात्मा है, उसको दृष्टि किये 
विना एक पग भी मोक्षमार्ग में नहीं जा सकते | संक्षेप में मूलसिद्धान्त एक 
है कि स्व के आश्चय से मुक्ति और पर के आश्रय से संसार'। छहढाला 
में भी कहा है कि 'लाख बात की वात यही निश्चय उर लावो” ॥२॥ 
- आत्मघर्म : जुलाई १६८१, पृष्ठ १६ 
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(६०१ ) 
प्रश्न :- हमने सुना है कि श्रध्यात्म में पुण्य को भी पाप कहते हैं ? 
ऐसा किस आधार पर ? 
उत्तर :- जगत में पाप को तो पाप सभी कहते हैँ, परन्तु श्रनुभवी 
ज्ञानीजन तो पुण्य को भी पाप कहते हैं। हिसा, कूठ, चोरी आ्रादि को तो 
जगत पाप मानता है, परन्तु शुभराग को भी ज्ञानीजन पाप कहते हैं 
क्योंकि स्वरूप में से पततित होकर ही शभराग उठता है, श्रतः वह भी पाप 
है; श्रस्तु शुभराग में भी स्व की हिसा होती है। प्रवचनसार गाथा ७७ में 
कहा है कि जो जीव-पुण्य-पाप में भेद मानता है, अन्तर मानता है; वह 
मिथ्यादुष्टि है और झनन्‍त संसार में भटकता है | 
इसीप्रकार योगसार गाथा, ७१ में श्री योगीन्दुदेव कहते हैं :- 
पाप भाव को पाप तो जानत है सब लोय । 
पुण्य भाव भी पाप है जाने विरला कोय ॥ 
. आ हा हा ! यह वात तो भव्यजीव के गले उतरेगी, जिसे भ्रन्तर में 
भव का भय लगा हो श्रौर भय से म्‌ क्‍्त होना हो ॥श॥। 
- भआात्मधमें : जुलाई १६८०, पृष्ठ २२ 
( ६०३ ) 
प्रश्न :- चतन्यस्वरूप आत्मा के भान बिना ही यदि पृण्य करते 
जावें तो हानि ही कया है ? 


उत्तर :- चैतन्यस्वभाव के भान बिना जो कुछ भी पृण्य करने में 
आता है, वह राख के ऊपर गोबर लीपने के समान है । जेसे राख के दल 
के ऊपर गोबर का लीपन टिक नहीं सकता, लीपन तो कठोर भूमि पर 
ही टिकता हूँ; वैसे ही तच्रिकाली चेतन्यस्वभाव के भाव विना परलक्ष से जो 
कुछ भी पण्य किया जाता है, वह राख के ऊपर किये गए लीपन के समान 
हूं। वह पुण्य अल्पकाल में ही संक्रमित होकर पापरूप हो जायगा, वह 
पुण्य दीघेकाल तक .टिकेगा नहीं - ऐसा जानकर चेतन्यस्वभावरूप भगवान 
आत्मा का भान अवश्य करना चाहिए ॥४॥ 
- आत्मधर्मे : मार्चे १६८३, पृष्ठ २४ 
. (६०३ ) 

प्रदन :- योगसार में पुण्य को भी पाप क्‍यों कहा है ? 

: “ उत्तर :- वैसे तो पुण्य शुभराग है, परन्तु वह स्वरूप से पतित 
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करता है, इसलिए वहाँ कहा हैं कि पाप को पाप सभी ज़गत कहता है, 
किन्तु अनुभवी जीव पुण्य को भी पाप कहते हैं। जयसेनाचार्य ने भी कहा 
हैं कि पुण्य है, वह अशुभ से बचाता है, परन्तु शुद्धस्वरूप से पछाड़ता है - 
पतित करता हैं, अतः पुण्य को भी पाप कहा हैं। यहाँ तो जिसे आत्मा 
का हित करना हो, उसकी वात हैँ। वैसे तो अनन्तवार शुभ करके नवमी 

ग्रं वेयक तक गया, फिर भी एक भी भव कम नहीं हुआ ॥श॥। 
“ आत्मधर्म : अप्रेल १६८१; पृष्ठ २३ 
- [ ६०४ ) ह 

प्रश्व :- अशुभ की अपेक्षा तो शुभ ठीक है या नहीं ? 
उत्तर :- आत्मभान न होने पर शुभ अशुभ दोनों भावों को वन्ध 
का कारण जानने के बाद व्यवहार से अशुभ की अ्रपेक्षा शुभ को ठीक 
कहा जाता है, पर यह वात ज्ञानी की श्रपेक्षा है। चरणानुयोग में तीज 
कषाय घटाने के लिए मन्दकषाय करना - ऐसा भी कहा जाता है। पर 
. यहाँ अध्यात्म शास्त्रों में:तो आत्मा में राग की गनन्‍्ध भी नहीं - यह वात्त 
है। वस्तु की अपेक्षा आत्मा भगवानस्वरूप है, इस पक्ष से उसका आश्रय 
ने करके राग के पक्ष से राग का आश्रय किया - वह सिथ्यादृष्टि है ॥६॥ 
है यम - आत्मघर्म : मई १६७७, पृष्ठ २४ 
(६०५) , 
भरश्न :- जो शुभ-अशुभ परिणाम में भेद मानता है उसे मिथ्यादृष्टि 
कहा है; तो हम आत्मा की बात सुनें - चर्चा करें, अथवा दुकान पर 
बेठकर व्यापार-घन्धा कर, ये दोनों समान ही हैं न ? 
उत्तर :- शुभ-अज्युभ परिणाम में व्यवहार से भेद है। व्यापार में 
तीव्रकबाय है, आत्म-चर्चा सुनने में मन्दकषाय है, इसलिए व्यंवहार से भेद 
है; किन्तु इन शुभाशुभ दोनों का लक्ष पर की तरफ ही है; अतः वन्ध 
का कारण है। परमार्थ से इन दोनों में कोई भेद नहीं है - ऐसा बतला- 
कर शुभ सें से हितबुद्धि छुड़ाकर स्वद्रव्य का लक्ष्य कराया है ॥छ॥ 
-आत्मधर्म : फरवरी १६८०, पृष्ठ २२ 
हे ( ६०६ ) | ि 
भश्त :- आप शुभ भाव को छुड़ाते हैं न ? । 

उत्तर :- अनादिकाल से चली झा रही शुभभाव में हितबुद्धि छुड़ाते 
. हैं। पहले शुभराग में आदरबुद्धि छुडाते हैं, उसके वाद अस्थिरता भी 
छुड़ाते हैं। शुभराग आवेगा तो अवश्य, क्योंकि शुद्धोपयोग विना शुभराग 
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'छूटता नहीं; फिर भी उसमें से हितबुद्धि छुड़ाते हैं, शुभराग से श्रथवा शुभ 
करते-केरते श्रात्मकल्याण हो जावेगा - ऐसी मान्यता छुड़ाते हैं ॥८॥ 
' - आत्मधर्म : जनवरी १६८०, पृष्ठ २७ 
( ६०७ ) ु 
प्रश्न :- ऐसा सुनने श्र जानने से जीव शुभभाव को छोड़ देंगे ? 
उत्तर :- यहाँ शुभभाव की रुचि छुड़ाने की बात है; शुभभाव 
छुड़ाने की बात नहीं है, क्योंकि शुभभाव छूटता नहीं है। भूमिका बढ़ने 
पर शुभभाव तो बढ़ता जाता है, किन्तु उस शुभभाव में ज्ञानी को झत्म- 
बुद्धि नहीं होती ॥६॥ - आत्मबर्म : मा्चें १६७७, पृष्ठ २६ 
( ६०८ ) 
प्रश्न :- अज्ञानी के ब्रतादि त्तो वन्‍्ध के कारण हैं, किन्तु ज्ञानी के 
ब्रतादि तो मोक्ष के कारण हैं न ? 
उत्तर :- ज्ञानी हो श्रथवा अज्ञानी, किन्तु ब्रतादि का शुभराग 
दोनों को ही वन्ध का कारण है, मोक्ष का नहीं; क्योंकि वह पर के आश्रय 
से होनेवाला भाव है। ज्ञानी को जो ब्रतादि शुभराग श्राता है, उसमें भी 
आकुलता है, उद्देग है; इसलियें बन्ध का कारण है। स्वसन्मुख होने पर 
जो शुद्ध परिणाम होता है, वही मोक्ष का कारण है ॥१०॥ 
- आत्मघर्म : मार्चे १६९७७, पृष्ठ २६ 
( ६०६ ) 
प्रश्त :- आत्मानुभव होने से प्रथम: ही शुभराग को हेय मानता 
उचित है क्‍या ? 
उत्तर :- श्रात्मा का अनुभव होने से पहले भी मुझे शुभराग हेय 
है - ऐसा निर्णय करवा चाहिए। सम्यक्‍त्व होने से पहले भी श्रद्धान में 
शुभराग का निषेघ आना चाहिए। शुभराग छूटता तो स्वरूप में स्थिरता 
होने पर ही है, परन्तु उसका निषेध तो प्रथम से ही आना चाहिए। यदि 
शुभराग का आदर किया जायेगा तो मिथ्यात्व दृढ़ होगा । शुभराग को 
हेय जानने का प्रयोजन कहीं भ्रशुभ में चले जाने का नहीं है ॥११॥ 
प्रात्मधर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २४ 
| ६१०७.) 
े हा +- सम्यर्दशन के बिना क्‍या ज्रत्त-तप-दान-शीलादि अफल हैं - 
व्यर्थ हैं ! 
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उत्तर :- हाँ, सम्यग्दशेन के बिना किये जानेवाले समस्त ब्रतादि- 
दानादि म॒क्ति के लिए निष्फंल हैं, संसारवद्धि के लिए सफल हैं ॥१२॥। 
- आत्मघर्म : अप्रेल १६८०, पृष्ठ २४ 
( ६११ ) 
प्रश्न :- ब्रत-नियम-शील-तपादि के शुभराग को अश्रत्यन्त स्थल 
परिणाम क्‍यों कहा ? : 
उत्तर :- आत्मस्वभाव सूक्ष्म और इन्द्रियों से श्रगोचर है, इसलिए 
अत्यन्त सूक्ष्म है। शुभ परिणाम आत्मस्वभाव से विरुद्ध जाति का है, भ्रतः 
उसको शत्यन्त स्थूल परिणाम कहा है। राग का परिणाम परलक्ष से 
उत्पन्न होनेवाला विकृृत परिणाम है, पराश्रयजन्य परिणाम है, स्थूल लक्ष- 
वाला परिणाम है; इसलिए उसे अत्यन्त स्थूल परिणाम कहा गया है ॥१३॥ 
- आत्मधर्म : मार्च १९७८, पृष्ठ २५ 
( ६१२ ) 
प्रश्न :- आप पृण्य को हेय क्‍यों कहते हैं ? 
उत्तर :- श्री योगीन्दुदेव ने कहा है कि हिसा-म्ूठ-चौर्यादि तो पाप- 
भाव हैं ही, परन्तु दया-दान-पुजा-भक्ति आदि के झुभभाव भी परमार्थ से 
पाप हैं, क्योंकि: वे जीव को स्वरूप से पतित करते हैं। अ हा हा ! पाप को 
तो पांप सभी कहते हैं, परन्तु अनुभवी जीव तो पुण्य को भी पराप कहते 
हैं। बहुत सृक्ष्म बात है - भ्रन्तर से समझे तो समझे में आए --ऐसी 
बात है 
पापभाव को पाप तो जानत हैं सब लोय । 
पुण्यभाव भी पाप है, जाने विरला कोय ॥१४॥। 
“- आत्मचम : जून १६७८५, पृष्ठ २४ 
प्रश्न :- शुभभाव को हेय मानते हुए बीच में अ्रशुभभाव भ्रा जाय 
तो? 
उत्तर :- अशभभाव तो सम्यक्त्वी को भी आता है, पात्तें-रोद्र 
ध्यान भी होता है । शुभ को हेय मानते हुए श्रद्धा का बल कहाँ है - यह 
बात देखने को है ॥१५॥ -आत्मघर्म : मार्चे १६९८०, पृष्ठ २४ 
( ६१३ ) 
प्रश्न :- शासंत्र में पुण्य को हेय कहा है, तो क्या हमारी श्रव त्तक 
की गई पूजा-भक्ति-ब्रतादि पानी में गए ? 
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उत्तर :- नहीं, नहीं, पानी में नहीं गए - व्यर्थ नहीं गए। इन 
पूजा-भक्ति-ब्रतादि से पुण्य बंघता है और उससे भव मिलता है, परन्तु 
भवरहित नहीं होते ॥१६॥ न बा अ्रगस्त १६८०, प्रृष्ठ २४ 

( ६१४ 
प्रश्न :- तब हमें पूजा-भक्ति आदि करना चाहिए या नहीं ? 
उत्तर :- करने न करने की बात नहीं है। करने योग्य कार्य तो 
ग से भिन्नता करके एकमात्र भ्रात्मा की अनुभूति करना ही है। श्रात्मा 
ज्ञानस्वरूप पूर्णानन्द प्रभु है, उसके सन्‍्मुख ढलने पर घर्मीजीव को जबतक 
पूर्ण स्थिरता न हो तवतक पूजा-भक्ति-ब्रतादि का शुभराग श्राता है, होता 
है, भूमिकानुसार शभराग आए बिना रहता नहीं; किन्तु धर्मीजीव उसको 
धरम या धर्म का कारण नहीं मानता, वह शुभराग पुण्यवन्ध का कारण 
है - ऐसा जानता है ॥७॥ . -आत्मधर्म : अगस्त १६८०, पृष्ठ २५ 
( ६१४५ ) 

प्रश्न :- ज्ञानी के शभराग को व्यवहार से अमृतकुम्भ कहा है, तो 
फिर भज्ञानी के शुभराग को भी अ्रमृतकुम्भ कहने में वया बाधा हूँ ? ज्ञानी 
हो या भ्रज्ञानी, शुभराग तो शुभराग ही हे न ? 

उत्तर :- ज्ञानी को शुद्धस्वभाव की हृष्टि-ज्ञान आदि हुए हैं, उसको 
द्रव्यप्रतिक्रमणादि हैं, वे सब श्रपराघरूपी दोषों को घटाने में समर्थ होने से 
अ्मृतकुम्भ समान हैं - ऐसा व्यवहार से कहने में आता है, क्योंकि घर्मी 
को शुद्धस्वभाव की हृष्टि-ज्ञान आदि होने के कारण उसके प्रतिक्रमणादि 
शुभभाव से अ्रशुभभाव घटता है, अ्रत: उसके शुभराग को व्यवहार से 
अमृतकुम्भ कहा है। परन्तु जिसको प्रतिक्रमण से विलक्षण ऐसे श्रप्रति- 
क्रमणरूप शुद्धस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान नहीं हुए उसको तो व्यवहारप्रति- 
क्रमणादि विषकुम्भ ही हैं। जिसको शुद्धस्वभाव का श्रद्धान-ज्ञान नहीं 
हुआ, उसके द्रव्यप्रतिक्रणादि दोष घटाने में बिलकुल समर्थ नहीं हैं, 
इसलिए उसके लिए तो वे प्रतिक्रमणादि विषकुम्भ ही हैं। ज्ञानी के निश्चय- 
दृष्टि होती है; इसलिए उसका शुभव्यवहार दोष घटाने का कारण है - 
एसा कहा जाता है, क्योंकि निर्चय सहित का व्यवहार अशुभ के दोष को 
घटाता है। किन्तु जिसके निश्चय नहीं है, उसके तो व्यवहार ही नहीं है 
उसके तो मिथ्यात्व है और वह भी अशभ है, इसलिए उसके दोप नहीं 
घटते । सम्यग्दष्टि को निश्चय का वल है, इसलिए उसको भिथ्यात्व त्तो है 
ही नहीं श्लौर उसका व्यवहार शभ है, उससे अरंशरूप में अशभ घटता है 
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अतः व्यवहार से उसे अ्मृतकुम्भ कहा है। वास्तव में तो सम्यरदुष्टि का 
शुभराग भी विषरूप है, तथापि उसमें अमृतरूपभाव का आरोप करके 
शुभराग को अ्मृतरूप व्यवहार से कहा है। मिथ्यादृष्टि का शुभराग तो 
श्रकेला विषरूप ही होने से उसमें अ्रमृतकुम्भ का आरोप भी नहीं किया 
जा सकता ॥१५॥। - आत्मघर्म : जून १६८१, पृष्ठ २६ 
(६१६ ) 

! प्रश्व :- क्या राग भी असत्‌ है? क्‍या राग से स्व और पर को 
लाभ नहीं होता ? 

उत्तर :- वास्तव में आत्मा के शुद्धस्वभाव की अपेक्षा से राग भी 
असत्‌ है, उस राग से स्व और पर को लाभ नहीं होता | देखो, जिस राग 
के निमित्त से तीर्थंकर नामकर्म बंधता है, उस राग से भी सचमुच किसी 
को लाभ नहीं होता, क्योंकि उस जीव को वत्तेमान में उस राग के कारण 
वीतरागदशा श्रटक गई है । जब स्वभाव के आ्राश्रय के बल से उस राग 
का छेंद करेगा, तभी वीतरागता और मुक्ति होगी; इसलिये उस राग से 
स्व को लाभ नहीं है। 


अब उस राग से दूसरे को भी लाभ नहीं है, यह वात समभाते हैं । 

प्रथम तो उस राग के निमित्त से जो तीर्थकर नामकर्म बंघा है, 
उसका फल तो राग का अभाव होने के पश्चात्‌ ही प्राप्त होगा श्रर्थात्‌ 
जब उस राग का अ्रभाव करके केवलज्ञान प्रगठ करेगा, तभी वह तीर्थकर 
नामकर्म उदय में आयेगा और दिव्यध्वनि द्वारा उपदेश होगा, तभी 
वह अनन्तसुख का भोक्‍ता बनेगा । अब जबतक दिव्यध्वनि के श्रोता का 
लक्ष वाणी के ऊपर भी रहेगा, तवतक उसे विकल्प और राग को उत्पत्ति 
होगी और जब उस वाणी का लक्ष छोड़कर स्वयं अपने: लक्ष से स्थिर 
होगा, तभी सम्यग्दशेनादि का लाभ होगा, इसलिये निश्चय हुआ कि 
राग से पर को भो लाभ नहों होता । 


जब स्वयं को निज लक्ष से लाभ हुआ, तब उपचार से ऐसा कहा 
जाता है कि भगवान की वाणी से अपूर्वे लाभ हुआ अ्रथवा उदय 
श्रीजिनराज का भविजन को हित्तकार”; परन्तु यह मात्र उपचारकथन 
है। वास्तव में पर से लाभ हुआ नहीं है, अपने राग से भी लाभ नहीं है, 
लाभ तो स्व-स्वभाव के आश्चय से ही हुआ है ॥१६९॥ 


- आत्मधर्म : दिसम्बर १६८२, पृष्ठ २६ 
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६१७ ) 
प्रश्न :- ज्ञानी शुभराग ः को भला नहीं जानते तो अतिचार का 
प्रायश्चित क्यों लेते हैं ? 
उत्तर :- प्रतिक्रमण-प्रायश्चित श्रादि के शुभराग को भी विपकुभ 
कहा है। विषय-वासना का श्रशुभराग तो जहर है ही, पर शुभराग भी 
जहर है। भगवान श्रात्मा श्रमृतकु भ है। राग उससे विरुद्धस्वभावी होने 
से जहर ही है । समयसार में प्रतिक्रमण श्रादि को भी जहर कहा है ॥२०॥। 
- आत्मधर्म : जून १६७७, पृष्ठ २६ 
( ६१८ ) 
प्रश्न :- सभी जीवों के प्रति मैत्रीभाव रखना तो शुभभाव है न ? 
उत्तर :- सभी आत्माएँ सिद्ध समान हैं, किसी के प्रति राग-द्व प 
नहीं - ऐसा मेन्नीभाव ज्ञाता-हृष्टा स्वभाव है, शुभभाव नहीं ॥२१॥ 
-अआरात्मधर्म : जून १६७७, पृष्ठ २६ 
( ६१६ ) 
प्रश्न :- पुण्य से मिलनेवाले पैसे को पाप क्‍यों कहा है ? 
उत्तर :- पैसे को दस प्रकार के परिग्रह में गिना है - इस अपेक्षा 
से पाप कहा है, किन्तु वास्तव में तो पैसा ज्ञेय मात्र है, उसको अपना मान- 
कर ममता करना, वह पाप है; और उस पाप में पेसा निमित्त है, इसलिए 
उसको भी पाप कहा है ॥२२॥ - आत्मघमं : सितम्बर १६०१, पृष्ठ २५ 
( ६२० ) 
प्रश्त :-- समयसार गाथा ७२ में पृण्य-भाव को अशुचि कहा, 
जड़स्वभाव भी कहा; अ्रतः हम भक्ति आदि का शुभराग करें या नहीं ? 
उत्तर :- जबतक वीतरागता न हो, तवतक राग अपने काल में 
हुये बिना रहेगा नहीं; परन्तु राग मेरा स्वभाव नहीं हैं, मेरा भाव तो 
राग रहित चंतन्य स्वभाव है - इसप्रकार अन्तर में राग और चेतन्यस्वभाव 
का भेदज्ञान करना चाहिये। राग का अ्रभाव तो वीतरागी के होता है, 
किन्तु जो रागी है, उसके तो भक्ति श्रादि का भाव हुये बिना रहेगा 
नहीं । दो दशाश्रों में शुभराग नहीं होता, या तो तीत्र विषयकपाय में 
पड़ हुये हों या फिर जो वीतराग हो गये हों । निचलीदशा में रहनेवाले 
पात्रजीव को भवित-स्वाध्याय आ्रादि का शुभभाव आये बिना कैसे रह 
सकता है ? फिर भी धर्मी को अन्तर में भान होता है कि रागभाव हमारे 
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स्वभाव से विरुद्धभाव है, हमारा स्वभाव राग का कर्त्ता नहीं है, हम तो 
पवित्र चैतन्यस्वरूपी हैं। इस प्रकार शुभराग होने पर भी धर्मी उसे अपना 
कत्तंव्य नहीं मानता, वह तो स्वभाव के श्राश्नय से प्रगट होनेवाले 
वीतरागभाव को ही अपना कत्तंव्य मानता है ॥२३॥। 
- चीतराग-विज्ञान : नवम्बर १६८३, पृष्ठ २६ 
( ६२१ ) 
प्रश्न :- पृण्य-पाप के भाव को जड़ क्यों कहते हैं ? 
उत्तर :- पुण्य-पाप के भाव में चेतन नहीं, इसलिये उंसे जड़ कहते 
हैं; पुण्य-पाप स्पशे-रस-गन्घवाला जड़ नहीं, किन्तु उसमें जाननापना नहीं 
है। समयसार में जीव-अजीव अधिकार में उसको अजीव कहा है तथा 
कर्त्ा-कर्म भ्रधिकार में ज़ड़ कहा है । चू कि पुण्य-पापभाव में ज्ञान नहीं 
है - इस अपेक्षा से उसको जड़ कहा गया है ॥२४॥ 
| - आत्मघमे : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 
( ६२२ ) 
प्रश्न :- शुभ-अशुभभाव में व्यवहार से भेद होने पर भी परमार्थ 
स भेद राननेवाला घोर संसार में भटकेगा - ऐसा शास्त्र में कहा है; तथा 
देव-गुरु-वांणी पृण्य के बिना मिलती नहीं; ऐसी स्थिति में भ्रग्रिम भव में 
उन्हें प्राप्त करने के लिए पुण्य की अपेक्षा तो रहती है न ? * 

' उत्तर :- पुण्य से देव-गुरु-वआाणी का. योग सिलता है- यह बात 
सत्य है; परन्तु पुण्यभाव वत्तमान में दुःखरूप है और भावी दुःख का 
कारण भी है - ऐसा शास्त्र में कहा है। कारण कि पुण्य से जो सामग्री 
मिलेगी, उसके लक्ष से जो राग होगा, वह दुःखरूप है। भगवान की वाणी 
मिले और उस पर लक्ष जाय, वह राग भी दुःखरूप है। झुभराग आता 
है, होता है; फिर भी चेतन का धमम शुभराग नहीं है, शुभराग तो दु.ख- 
रूप ही है।अहा हा ! यह बात जगत्‌ को चुभती हुई लगती है और 
सृक्ष्म होने के कारण अन्तर प्रवेश होना कठिन है, परन्तु: क्या करें सत्य 
तो ऐसे ही हैं ॥२५॥ - आत्मघमे : जुन १६७८ पृष्ठ २४ 

( (२३ ) 
प्रश्न :- स्वरूप का अनुभव हुआ न हो और शुभ को हेय जानने 
लगे तो क्या स्वच्छन्दी नहीं हो जायेगा ? 
उत्तर :- शुभराग को हेय जानने से शुभराग छुूटता नहीं 
स्वभाव का माहात्म्य आने पर शुभराग का माहात्म्य छूट जाता है 
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परन्तु शुभराग छूटता नहीं | शुभराग तो भूमिकानुसार अपने काल में 
झाए बिना रहता नहीं। वस्तु के सच्चे स्वरूप का ज्ञान करने पर 
स्वच्छन्द्ता रह नहीं सकती ॥२६॥। 
- आत्मघर्म : मार्च १६९७८, एष्ठ २६ 
( ६२४ ) 
प्रश्न :- यह सत्य वात सुनने पर भी वत्तमान में धर्म प्राप्त न हो 
तो क्‍या करें ? 
उत्तर :- सत्य का श्रवणादि रसपूर्वक करता है, इसलिये उससे 
संस्कार पड़ते हैं; इन संस्कारों से धर्म प्राप्त होता है। भले अ्रभी विकल्प 
न हूटे तो भी उसके संस्कार से भविष्य में धर्म प्राप्त होता है ॥२७॥ 
- आत्मघमें : मार्चे १६७८, पृष्ठ २६ 
( ६२५ ) 
प्रश्न :- गृहस्थ को पुण्य परिणाम का क्षय करना - ऐसा आप 
कहते हो ? 
उत्तर :- पुण्य परिणाम का क्षय तो जब शुद्धोपयोग प्रूर्ण हो, तब 
होता है। निचली भूमिका में तो पुण्य परिणाम का क्षय नहीं हो सकता; 
फिर भी पुण्य परिणाम हेयरूप है, क्षय करने लायक है - ऐसी दृष्टि प्रथम 
करनी चाहिये। पृण्यभाव हेय है, क्षय करने योग्य है; ऐसा जो नहीं 
मानता - वह मिथ्यादृष्टि है। निचली भूमिका में शुभभाव आए विना 
रहता नहीं; फिर भी पहले दृष्टि में उसका निषेध होना.-चाहिए ॥२८॥ 
- आत्मधमे : दित्तम्बर १६७७, पृष्ठ २७ 
( ६२६ ) 
प्रश्न :- जीव अ्रभी (वत्तंमान में) पुण्य-पाप करता है, उसका 
फल कव मिलता है ? 
उत्तर :- किये हुए पुण्य-पाप का फल किसी जीव को इसी भव में 
प्राप्त हो जाता हैं और किसी को अगले जन्मों में मिलता है । किसी को 
पण्यभाव एवं पवित्रता की विशेषता के बल से पूर्व के पाप संक्रमित होकर 
पुण्यरूप भी हो जाते हैं। इसीप्रकार तीत्र पाप से पूर्व का पुण्य पलटकर 
पापरूप भी हो जाता है। यह बात पूर्वबद्ध कर्मों की अपेक्षा से की ह। 
जब परिणाम अपेक्षा से विचार करें तो पुण्य-पाप के भावों का भोग तो 
उन परिणामों के समय हो जोव को हो जाता है, उनकी मन्द-तोब्र 
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आकुलता का तो उसीसमय जीव को वेदन हो जाता है-। कोई जीव॑ 
शुद्धता के बल से पूर्वबद्ध कंमों को उनके फल सिंलने से पंहले ही छेंद 
डालता है ॥२६॥। :«. > आत्मधर्म : अगस्त १६७७, पृष्ठ २४ 
( ६२७ ) 
प्रश्न :- कषाय को मन्द करे तो अन्तमु ख होता हे न ? 
उत्तर :- नहीं । संसार को कृष करे तो संसारातीत होवे। विष को 
हलका करे - पतला करे तो अ्रमृत होगा क्‍या ? पण्य और पाप दोनों ही 
वन्ध के कारण हैं, विषरूप हैं, अम॒त से विरुद्ध भावरूप हैं। उन दीतों में 
से किसी एक को ठीक और दूसरे को अठीक मानना, शुभ और अशुभ में 
भेद मानना, शुभ-अ्रशुभ में कुछ अन्तर है - ऐसा मानना, यह सव घोर 
संसार में भटकेने के कारण हैँ - ऐसा क्ुन्दकुन्द भगवान कहते हैं। 
भगवान आत्मा अमृत्तस्वरूप हैँ, उसके सन्‍्मख होने का साधन वह ॒स्ववयें 
ही है, कंषांय की मन्देता किचितमात्र भी साधन नहीं हैँ। कषाय की 
भन्दतांपूर्वंक शुक्‍ललेश्या के भाव करके द्रव्यलिगी नवम्‌ ग्रं वेयक तक गयो 
तथापि मिथ्यात्व छुटा नहीं ॥३०॥  - आत्मघमे : जून १६८० पृष्ठ २५ 
( ६२८ ) 

. प्रश्न :- छह द्रव्यस्वरूप लोक ज्ञेय है। पंच परमेष्ठी भगवान भी 
ज्ेय में आ जाते हैं, इससे जानने योग्य हैं - ऐसा कहा जाता है, तब हमें 
भगवान की भक्ति करना चाहिए या नहीं ? 

उत्तर :- भक्ति करने न करने की बात नहीं, छेकिन भक्ति का 
भाव शेय होने से जानने लायक है - ऐसा कहा है। समयसार गाथा ११ 
में ऐसा कहा है कि भूतार्थ प्रभु का आश्रय लेने से सम्यर्दशेन होता है। 
त्रिकाली का आश्रय हेकर जो निर्मल पर्याय प्रकट हुई उसको भी त्रिकाला 
से भिन्न कहा है और गाथा १२ में कहा है कि साधक हुआ उसको शुद्धता 
के थोड़े अंश हुए हैं। अशुद्धता के अंश हैं, उसका क्या ? तो कहते हैँ कि 
यह शुद्ध-अशुद्ध पर्याय अंश है, वह जानने योग्य है ॥३१॥ 
- आत्मघर्म : अगस्त १६७६, पृष्ठ २२ 
( ६२६ ) 
प्रश्त :- घममे, अथे, काम और मोक्ष उसे देव देता है। जिसके पास 
. होता है, वह देता है, तो यह किसप्रकार है ? 
उत्तर :- यह त्तो निमित्त से व्यवहार का कथन है। देव की.ओर 
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भूकाववाले को शुद्धता प्रकट होती है थौर साथ में पुण्यवन्ध होता हूँ । 
उसके फल में काम शौर श्रर्थ मिलता हैं ॥३२॥ 
- आत्मघमं : अगस्त १६७६, पृष्ठ २२ 
( ६३० ) 
प्रश्न :- यह तो ठीक ! भगवान के पास से क्या यह सब मिलता हैं ? 
उत्तर :- जिसको काम श्र श्रर्थ की स्पृह्य है, भावना है, उसको 
मिलता नहीं; लेकिन जिसको आत्मा के हित की भावना है, उसके साथ 
पुण्य बँघता हैं और उसका फल मिलता है , यह वात समभाई हूँ ॥३३॥। 
- आत्मघम् : भ्रगस्त १६७६, पृष्ठ २२ 
( ६३१ ) 
प्रश्न :- ब्रत-तप-त्याग के शुभभाव से आत्मा का मैल निकल जाता 
है क्‍या ? 
उत्तर :- नहीं, यह तो राग है; इसको अपना मानना मिथ्यात्व है, 
दोष है, भ्रम है ॥३४।॥। - -आत्मघमम ! भ्रक्टूवर १९७८, पृष्ठ २४ 
( ६३२ ) 
प्रश्न :- साधारण जीवों के लिए तो ब्रतादि करना ही घम्म है न ? 
उत्तर :- साधारण जीवों के लिए भी यह ब्रतादि के शुभभाव धर्म 
नहीं है, इनसे जन्म-मरण का अन्त नहीं आता और इनमें लाभ-बरुद्धि की 
जाय तो जन्म-मरण बढ़ता है; घर्मं तो एकमात्र वीतराग भाव ही है । 
आत्मा कौन है श्रीर वंया कर सकता है तथा उसका स्वरूप क्‍या 
है, यह सव समभने का अभ्यास प्रथम करके आरात्मज्ञान होता है; तत्पश्चात्‌ 
व्रतादि का विकल्‍प आता है। आत्मा को समझे विना यदि ब्रतादि-क्रिया 
लाभ-बुद्धि से की जाय तो मिथ्यात्व की पुष्टि होती है ॥३५॥ 
- आत्मघर्म : अक्टूबर १६७८, पृष्ठ २४ 
( ६३३ ) 
प्रश्न :- क्या किसी शपेक्षा ज्ञान भी वंध का कारण हो सकता है ? 
उत्तर :- शास्त्रज्ञान पुण्यवन्ध का कारण है, संसार का ज्ञान पापवन्ध 
का कारण है शौर आत्मज्ञान धर्म का कारण है। झास्त्र का ज्ञान पुण्यवन्ध 
का कारण है, किन्तु कौन-सा शास्त्र ? सर्वेज्ञकथित शास्त्र का ज्ञान पुण्य का 
कारण है, अन्य के कहे हुए शास्त्रों की तो वात भी नहीं है। शास्त्रज्ञान 
है, उसमें शास्त्र निमित्त है, वह परलक्षीज्ञान है, इसंलिए निषिद्ध है, आत्मा 
का ज्ञान निश्चय है । उसी भाँति नवतत्त्वों की श्रद्धा में नवतत्त्व निमित्त है, 
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आत्मा निमित्त नहीं है । इसलिए वह भेदंवाली श्रद्धा राग है, व्यवहार है 
और वह व्यवहारश्रद्धा अभव्य को भी होती है, उसे आत्मा की श्रद्धा नहीं 
है। षद्काय के जीवों की दया का विकल्प शुभराग है। ये सब होने पर 
भी निशचयचारित्र नहीं हो, ऐसा भी हो सकता है, क्योंकि निश्चयचा रित्र 
तो स्व के झ्राश्य से होता है और उसके साथ व्यवहारचारित्र का विकल्प 
हो भी और न भी हो ॥३६॥. - आत्मघर्म : अ्प्रेल १९७९, पृष्ठ २५ 
( ६३४ ) 
प्रश्व :- एकमात्र अध्यवसान ही वन्ध का कारण है, वाह्मवस्तु 
बन्ध का कारण नहीं; तब क्‍या वाह्यवस्तु के बिना बन्ध होता है ? 
उत्तर :- शुभ-अशुभरूप अध्यवसान एक ही बन्ध का कारण है, 
'तदतिरिक्त कोई वाह्यवस्तु बन्ध का कारण होती हो - ऐसा.-है- नहीं । 
पुण्य-पापरूपभावों में जो एकत्वब्ुद्धिरप भ्र्यवसान है वही बन्ध का कारण 
है । बाह्यवस्तु श्रष्यवसान होने का कारण - निमित्त तो होती है, क्योंकि 
बाह्यवस्तु का आश्रय करके ही अ्रध्यवसान होता है, फिर भी बाह्मवस्तु 
बन्ध का कारण तो कदापि, होती नहीं है। सम्यर्हृष्टि चक्रवर्ती के ६६ 
करोड़ पैदल सेना और ६६ हजार रानियाँ आदि वाह्मवेभव है, परन्तु 
वह सब कुछ बन्ध का कारण नहीं है; बन्ध का कारण तो एकमात्र अध्य- 
वसान ही है, बाह्मयवस्तु रंचमात्र भी वन्ध का कारण नहीं है। यदि बाह्य- 
वस्तु बन्ध का कारण होती तो सम्यर्दृष्टि चक्रवर्ती तीर्थद्भूरादि के प्रभूत 
अनुकुल सामग्री होती है, किन्तु उनको अध्यवसान के श्रभाव होने से वह 
बाह्यसामग्री भी बन्ध का कारण नहीं होती । एक अध्यवसान ही बन्ध का 
कारण है, संसांर की जड़ है; इसलिए उसीसे नरक-निगोदादि चौरासी के 
अवतार होते हैं ॥३७॥ - आत्मधमे : मई १६००, प्रृष्ठ २६ 
(६३५ ) 
प्रश्न :-- यदि, बाह्मवस्तु बन्ध का कारण नहीं है तो शास्त्रों में 
वाह्मवस्तु के त्याग करने का उपदेश क्‍यों दिया ? 
उत्तर :- बाह्मयवस्तु बन्ध का कारण है ही नहीं, क्योंकि वह वाह्म- 
वस्तु अपनी आत्मा के द्वव्य-गुण में तो है नहीं और पर्याय में भी उसका 
अभाव है, अतः वह बन्ध का कारण नहीं है। हाँ, इतना अ्रवव्य है कि 
'बन्ध का कारण जो अध्यवसान है, वह वाह्यवस्तु के श्राश्रय से ही होता 
है, बिना उसके आश्रय के नहीं होता; इसलिए बन्ध का कारण मानकर 
वाह्मव॒स्तु के भी त्याग का उपदेश जिनवाणी में किया गया है ॥३८॥। 
- आत्मघर्म : मई १६८०, प्रृष्ठ २६ 
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60० का (६१६ ) : 
, » प्रश्च॑ :- संसार की: थकावंट लगाने का. उपाय जया है ? 
:: - “.उत्तरे +- संसार में शुभाशुभ भांव हैं, वे सब दुःखंरूंप हैं, उनके फल 
में चतुर्गेति मिलती है, वहाँ श्रनेक प्रकीर के दुःख और शअ्रकरलंतायें हैं - 
* एसा अपने को अन्दर से लगना चाहिए। शुभाशुभं भावं दुःखरूंप ही हैं - 
एसा लगे तो संसार की थकावट लगे॥३६॥ * » , »४ 
“-+ आत्मघर्म : श्रवभूवर १६८०, पृष्ठ २६ 
५ द््‌ ३७ ) रू े 

प्रश्न :-- क्‍या धर्म करने से शरीर -का रोग नहीं मिटता ? 

उत्तर :- अरे भाई | शरीर का रोग मिटाना पघर्म'का कार्य नहीं 
है,.पूरवे क्रा पुण्य पल्ले हो तो शरीर निरोगी होता है। धर्म के फल से 
शरीर का रोग मिटता है - ऐसा माननेवाला धर्म के स्वरूप को समझा 
ही नहीं है । पुण्य शभपरिणाम से होता है और.धर्म शुद्धस्वभाव प्रगट 
क्रनें:से होता है; इसका उसे विवेक नहीं है। सनंतकुमार चक्रवर्त्ती को 
दीक्षा लेने के बाद महान धर्मात्मा होने पर भी अनेक वर्षों तक शरीर में 
रोग रहा और-शंरीर पर घम्म- का कोई अ्रसर नहीं हुआ । घर्मं से शरीर 
निरोगी रंहे - ऐसा नहीं हैं।' घंमें के फल में तो आत्मा में अंपूर्व आनन्द 
का अनुभव प्रगट होता है। धर्म के साथ पण्य ओऔर-शरीरादि का सम्बन्ध 
ही नहीं होता । मोक्षमागगें में पृण्य का- भी निषेघ है। शुभभाव करते 
करते धर्म होगा - यह मान्यता ही भूलभरी है ॥४०॥ 
। :.. ४ '+ वीतराग-विज्ञान : अगस्त १६८३, पृष्ठ २५ 
न ० पक 2 

प्रश्न :--यदि' राग का भी आदर कर लियां जाय तो क्या हानि है ? 
आगम में राग के आदर का इतना निषेध क्‍यों ? 

उत्तर :- राग का जहाँ आदर है, वहाँ वीतरागस्वभाव का अ्रनादर 
है और जहाँ वीतरागस्वभाव का श्रनादर है, वहाँ उस वीतरागता को प्राप्त 
सर्वज्ञ का, स्वज्ञतां के साधक साधुओं का, तथा उसके प्रतिपादन करने- 
वालें शास्त्रों का भी अनादर है। वीतरागी देव-गुरु-शास्त्र की आज्ञा तो 
वीतरागभाव की ही पोषक हैं, उसके बदले जिसने अपने अ्रभिप्राय में राग 
का पोषण किया, उसने वास्तव सें वीत॑रागी की श्राज्ञा का उल्लंघन किया 
है । बाहर से भले ही वीतराग. की भक्ति-पृजा-बहुमान का शुभ भाव करता 
हो, प्रन्तु अन्तर में वीतरागी स्वरूप के श्रज्ञानपने के कारण वह अपने 


के 
ता 
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श्रभिष्राय में तो राग का ही सेवन और राग की ही भक्ति-पुजा-बहुमान 
कर रहा है। अज्ञानी का यह विपरीत अधिप्राय ही वीतराग की महान 
विराघना करके अश्रमाप पाप का बच्घ करता है, इसका विचार जगत के 
जीवों को नहीं है ॥४१॥। “आत्मधर्म : फरवरी १६८३, प्रष्ठ २५ 
( ६३६ ) 
प्रश्न :- पुण्य प्राप्त हो ऐसा कौन-सा धन्धा है ? 

े उत्तर : सच्चे जैन शास्त्रों का बाँचन, विचार, श्रवण करे तो पुण्य 
बन्ध हो और यदि उसमें सच्ची समझ करे तो चौरासी के भ्रमण से 

छुटकारा मिल जाय श्रर्थात्‌ मुक्ति प्राप्त हो ॥४२॥ 
“ आत्मघर्म : अगस्त १६७८, पृष्ठ २५ 


हु 
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. जब तक एक न जानता" 
' जब तक एक न जानता, परस पुनीत शुद्ध भाव। 
- मूढ़ों के ब्रत-तप सभो, शिव-कारण न कहाय ॥२६॥ 
जो शुद्धाततस श्रतुभवे, ब्रत-संयम संयुक्त । 
कहें जिनेश्वर _जीव सो, निश्चय पावे सुक्त ॥३०॥ 


जब तक एकं-न जानता, परभ पुन्ोत शुद्ध भाव । 
ब्रत-संयम भ्ररु शील-तप, निष्फल सारे जान ॥३१॥ 


लहे पृण्य से स्वर्ग-सुख, पड़ नरक कर पाप। 
ण्य-पाप तजि श्राप में, रमे लहे शिव श्राप ॥३२॥ 


* ब्रत-तप-संयस-शील जो, सो सब है व्यच॒हार। 
शिव-कारण जीव एक हूँ, तीन लोक का सार ॥ ३३॥ 
-- सुनिराज योगिन्दुदेव : योगसार दोहा 


जिन पृण्य-पापं नहिें कीना, श्रातस- झनुभव-चित दीना । 
तिन ही विधि झ्रावत रोके, संवर .लहि सुख अवलोके॥१०॥ : 


- कफविवर दोलतराम : छंहढाला, पाँचवीं ढांल 





विविध 


( ६४० ) ' 

प्रश्त :- स्त्री-पुत्रादि को लुटेरों की टोली मानने से घर में झगड़ा 
होता है ? | क, 
उत्तर :- परद्रव्य को अपना मानने से ही अंदर में मिथ्यात्व कां :| 
बड़ा भगड़ा होता है, जिससे चार गति का दुःख भोग रहा है। कुटुम्वीजनः  . 
स्वार्थ के सगे हैं, यह तो हकीकत है। अपने स्वार्थ-पोषण के लिए प्रेम 
करते हैं - ऐसा समभकर भन्दर से ममत्व छोड़ना है। यह तो अनादि का 
भगड़ा छुड़ाने की बात है। लोग १५ भ्रगस्त को स्वतन्त्रता-दिवस कहते हैं। 
पर से सुख की वांछारूप दीनता छोड़कर स्वभाव में सुख मानना ही 
सच्ची स्वतन्त्रता है। उस अनिवाशी स्वराज्य को भोगनेवाला सम्यग्हष्टि 
धर्मात्मा है, वही सच्चा राजा है। वाह्य राज्य को भोगनेवाला राजा तो 
'पर' से सुख लेने की श्राकुलता की ज्वाला को भोगता है, आत्मशान्ति 
को नहीं ॥१॥ - आत्मघमे : मई १६७७, एष्ठ २५ 

( ६४१. ) 

प्रश्न :- श्री वादिराज मुनिराज का कुष्ठरोग स्तुति करते ही 
मिट गया, मसानतु गाचार्यदेव- के कारागार के ताले स्तुति करने से टूट 
गए, सताजी के निर्दोष शील से अ्रग्नि भी जलरूप हो गईं - ऐसा कथन 
शास्त्र में आता है - इससे हम क्या समंझें ? 

उत्तर :- पूर्व के पुण्य के योग से वादिराज मुनिराज का कुष्ठ मिट 
गया, भानतुगाचार्य के ताले. टुट गए और सीताजी , का अग्निकुण्ड भी 
जलसरोवर वन. गया, तब उस पुण्योदय का आरोप वर्तमान प्रभु-भक्ति 
और ब्रह्मचर्य आदि पर करने में आया - ऐसी प्रथमानुयोग की कथन- 
पद्धति है - उसे यथावत्‌ समझना चाहिये। मोक्षमार्ग प्रकाशक में पं० 
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टोडरमलजी ने इसका विश्येष स्पष्टीकरण किया है, वहाँ से देख हेना4॥२॥ 
- आत्मघमें : अगस्त १६८०,. पृष्ठ २५ 
( ६४२ ) 
प्रश्न :- द्रव्यानुयोग का पक्षपाती निशचयाभासी हो: संकंता है 
क्‍या ? 
उत्तर :- हाँ, निश्चय का ज्ञान तो कर ले और अ्रनुभव न करे 
तथा श्रपने को अनुभवी मान बेठे तो वह निश्चयाभासी है ॥३॥ - 
; - आत्मघर्म : अगस्त १६५८०, पृष्ठ २५ 
( ६४३ ) 
,.. प्रश्न :- मनुष्य का -कत्तेव्य क्या? मसानवधर्म क्‍या? कृपया 
बतलाइए । 
उत्तर :- भरे भाई ! स्व प्रथम तो "मैं मनुष्य हूँ ऐसी मान्यता ही 
महान भ्रम है। मनृष्यपना तो संयोगी पर्याय है, जीव-पुद्गल के संयोगरूप 
असमाने जातीय पर्याय है, आत्मा का स्वरूप तो नहीं | अतः मनष्य पर्याय 
वह मैं नहीं, मैं तो ज्ञानस्वरूप श्रात्मा हूँ - ऐसा समभना, यही सबसे 
प्रथम कत्तंव्य है - धर्म है। मनुष्यभव प्राप्त करके यदि कुछ करने योग्य 
है, तो यही है। इसके विपरीत “मैं मनुष्य ही हैँ ऐसा मानकर जो कुछ भी 
क्रियाकलाप करने में आता है, वह सब व्यवहारमूढ़ अ्ज्ञानीजीवों के। 
व्यवहार है ।४। “ आत्मघर्म : जून१६८०, पृष्ठ २७ 
( ६४४ ) 
प्रश्न :- पेसा-वेभवादि में झ्राकषंणशक्ति बहुत प्रतीत होती है ? 
उत्तर :- पेसा-वेभवादि में श्राकषंण कुछ है ही नहीं, यह तो जीव 
के मोह की मुर्खंता है - पागलपन है। पर में मोह करके अपना भव 
विगाड़कर चौरासी के अमण में चला जाता है ॥५॥। 
- आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 
( ६४५ ) 
प्रश्न :- अनन्त काल में भ्रभी तक आत्मा को समझा नहीं, तो 
अव-कसे समझ में आयेगा ? 


. उत्तर :- अनन्त काल में नहीं सम पाया तो इसका अर्थ यह 
थोड़ ही है कि कभी समझ में श्रायेगा ही नहीं। क्या समझ-शक्ति : नष्ट 
हो गई है ? जैसे पानी अग्नि के निमित्त से सौ वर्ष तक उष्ण बना रहे तो 
भी क्या उसका झीतल स्वभाव नष्ट हो गया है ? यदि चूल्हे पर रखी 
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हुई तपेली का उष्ण जल अग्नि कें ऊपर गिर पड़े तो तत्समय भी वहें 
अग्निनाशक स्वभाववाला ही है । वैसे ही श्रनन्‍्त काल से विपरीत रुचि के 
कारण आत्मा को नहीं समझा, परन्तु शव यदि रुचि गुलांट मारे तो 
क्षेणमात्र में आत्मा समझ में आ सकता है और तेरा कल्याण.हो सकता 
है ॥६॥ - आात्मधमम : मार्च १६८३, पृष्ठ २४ 
 ( ६४६ ) 
प्रश्न :- स्वच्छुन्दता का अर्थ क्‍या है. ? 
उत्तर :- विकारी पर्याय मेरी नहीं है - ऐसा मानकर विकार का 
सेवन करे, अ्रशुद्धता चाहे ज़ितनी होती जाए, तथापि उसका सेवन 
करता रहे और 'ज्ञानवन्त को' भोग निर्जरा हेतु “हैं - ऐसा पढ़कर 
मानने लगे कि .हमारे भी भोग के भाव से, विपय-वासना के भाव 
से, निजरा हो रही है- वह स्वच्छुन्दी है।पर्याय में चाहे जेसा 
विकार हो तो भी हमें क्या*? - ऐसा माने वह स्वच्छन्दता' है। सच्चा 
मुमुक्षु ऐसी स्वच्छन्दता का सेवन नहीं करता | सच्चा ममुक्षु पर्याय में 
विकार हो उसे अपूना अपराध समभता है - ज्ञान में उसे वरावर जानता 
है | पाप से अनभिज्ञ नहीं रहता, उसका हृदय -करुणा और वैराग्य से 
श्रोत्प्रोत होता है ॥9॥ - आत्मवर्मे : जुलाई १६५०, पृष्ठ २३ 
ह हि ४2.77 हे ( ३४७ ) 
प्रश्न :- एक ओर देह को भगवान श्रात्मा का देवालय कहा जाता 
है; दूसरी श्रोर:उसे मृतक कलेवर कहते हैं तो सही-है क्यां? 
उत्तर :- देह तो मृतक कलेवर ही है,. यही सत्य है; पर भगवान 
श्रात्मा की महिमा बताते हुए देव में देवालय का . उपचार-करके भी देव 
की महिमा की जाती है ॥८॥ - आत्मधघर्म : मई १६७७, पृष्ठ २४ 
ह ( ई४८ ) 
प्रश्त :- द्रव्यपरमाणु और भावपरमारणु के ध्यान से केवलज्ञान 
हीता है। इसका क्या अर्थ है ? 
उत्तर :- द्रव्यपरमाणु अर्थात्‌ आत्मद्रव्य और भावपरमाशणु श्रर्यात्‌ 
शुद्ध निर्मेलपर्याय। आत्मद्रव्य के ध्यान से शुद्धपर्याय और मोक्ष होता 
है ॥६॥ - - आत्मधर्म : मार्च १६७७, पृष्ठ २८५ 
( ६४६ ) 
प्रश्व:- जड़ में भ्रनुभूति होतो है क्या ? 
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उत्तर :- हाँ; ज़ड़ में -भी- अ्रनुभति होतो है। उत्पाद-व्यय-प्र वरूप 
परिणमन करना ही -जड़ में श्रनभ ति होना कहा जाताः है ॥१ ०॥ 
 #“ओआत्मधमें,:साच १६७७, पृष्ठ २८ 
(:६५० ) 
प्रश्न :- यह सारा प्रवचन -सुनने के बाद स्मरण नहीं रहता, इसके 
लिये क्या करें ? _., 
उत्तर :- यदि किसी व्यक्ति नेअपने को कोई-चुभती हुईं गाली 
दी हो तो वह तो याद रहती है न-? तो -फिर-ग्रुण याद क्यों. नहीं रहते ? 
"वास्तविकता तो यह -है कि अपने को, उत्तकीः सच्ची- दरकार -नहीं हैं, 
“इसलिये विस्मरण हो जाते हैं; यदि सच्ची दरकार हो तो अवश्य स्मरण 
रहे ही ॥११॥ ' +: :आत्मघर्म,: अश्रेल १६७६, पृष्ठ २६ 
बे । ( ६५१ ) 
प्रश्न :- शास्त्र में मन॒ष्य के शरीर में कितते रोग होना कहा है ? 
उंत्तरं :5 भांवपाहुड़ गाथा ३७ में कहा कि इस मनुष्य के शरीर में 
एक-एक अंगरुल स्थान में छियानवे-छियानवे रोग होते हैं (इस हिसाव से 
समंस्त शरीर में ' पाँच करीड़ अड़सठ लाख निन्‍्यानंवे हजार पाँच सौ 
'चौरासी रोग रहते हैं - ५, ६८,६६,५८४) 0१. 
' / >आत्मर्थम : जून १६८०, पृष्ट २७ 
(६५३२ ) 
. प्रश्त :-आप प्रवचनसार..की अप्रेक्षा. समयसार का अत्यधिक 
वखान करते हो | इसका क्या कारण है? 
- उत्तर :- प्रवचनसार में ज्ञानप्रधान- कथन -है और समयसार में 
दृष्टि कराने के प्रयोजन का कथन मुख्य है |समयसार - भें विकार को 
पुदूगल के लक्ष्य से उत्पन्न होता होने से शऔरः वह जीच का स्वभाव-भाव 
न होने से उसकी दृष्टि छुड़ाकर.द्रव्य की दृष्टि कराने का कथन मुख्य है 
और उस द्रल्यहृष्टि से ही संम्यरंदशेन तथा मोक्षमार्ग का प्रारम्भ होता 
है॥श्शा. - आत्मघमे : जुलाई १६७८, प्रष्ठ २५ 
 ( ६५३ ) 
प्रश्न :- दर्शनमोहनीय की एक प्रकृति को नाम 'सम्यवत्व-प्रकृति 


ज्यों है 
उत्तर :- क्योंकि उसके उदय के_ साथ सम्यकक्‍्त्व भी होता है। 
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अर्थात्‌ सम्यवत्व की सहचारिणी होने से उसका नाम 'सम्यक्त्व-प्रकृति' 
पड़ा है। क्षायोपशमिक सम्यक्त्व के साथ उसका उदय होता है ॥१४॥ 
“- आत्मघमं : अक्टूबर १६७७, पृष्ठ २४ 
( ६५४ ) 
प्रश्न :- संख्या की श्रपेक्षा से बड़े से बड़ा श्रनन्‍्त कौन ? 
उत्तर :- केवलज्ञान का अविभाग प्रतिच्छेद सबसे महान श्रनन्त 
है । अ्रलोकाकाश के प्रदेश इत्यादि दूसरे अनन्त से भी वह अनुन्तगुना है - 
ऐसा कहकर भी उसका माप नहीं निकाला जा सकता। श्रात्मद्रव्य की 
यह कोई अ्रचिन्त्य शक्ति है । जिसप्रकार विकल्प से उसकी शक्ति का 
पार नहीं पाया जा सकता, उसीप्रकार गणित से भी उसकी शक्ति 
का पार नहीं पाया जा सकता ॥१५॥ ' 
- आत्मधर्म : भ्रक्टुवर १६७७, पृष्ठ २४ 
* ( ६५४ ). 
प्रश्न :- भरतक्षेत्र का जीव मरकर सीधा विदेह में जन्म छेता 
है क्या ? 
उत्तर :- हाँ - यदि मिथ्यादृष्टि है, तो विदेह में जन्म ले सकता 
है। परन्तु आराधक मनुष्य मरकर कर्मभूमि के मनुष्यों में (विदेहादि 
में) जन्म नहीं छेता - ऐसा नियम है। विराघधक जीव तो चाहे जहाँ 
जन्म ले सकता है। कदाचित्‌ किसी मनुष्य को पूर्व में मिथ्यात्व दशा में 
मनुष्यायु का वन्ध हो गया हो, पश्चात्‌ सम्यक्‍त्व (क्षायिक) प्राप्त हो 
जाय तो वह आराघक जीव मरकर मनृष्य में उत्पन्न होगा, परन्तु वह 
असंख्यात वर्ष की आयुष्यवाली भोगभूमि में मनृष्य होगा, क्मंभूमि में 
जन्म नहीं लेगा, ऐसा नियम है। विदेहक्षेत्र भी कर्मभूमि है। भोगभुमि 
में चतुर्थ गुणस्थान से ऊपर' का कोई गुणस्थान नहीं होता श्ौर वहाँ का 
जीव मरकर नियम से स्वर्ग में ही जाता है ॥१६॥ 
- आत्मघमम : अक्टूबर १६७७, पृष्ठ २४ 


5 ( ६५६ ) रे 
प्रश्न :- केवलज्ञानी के शरीर में नियोदिया जीव होते हैं क्या ? 
उत्तर :- नहीं, - केवलज्ञानी का परमौदारिक. शरीर होता है, 
भरत: उसके आ्राश्य से निगोदिया जीव नहीं होते । यद्यपि. श्राकाश के उसी 
क्षेत्र में होते हैं- क्योंकि लोक में सर्वत्र निगोदिया जीव भरे पड़े हैं; 
तथापि वे जीव प्रमौदारिक शरीर के आश्वचित नहीं हैं। केवली “का 
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परमौदारिक शरौर, मुनि का झाहारक -शरीर, देवों का तथा नारकियों 
का वंक्रियक शरीर तथा पृथ्वीकाय, अ्रपकाय, वायुकाय और तेजोकाय - 
इन स्थानों के श्राश्नय से निभोदिया जीव नहीं होते ॥१७॥ 
- आत्मधर्म : श्रक्टूबर १६७७, पृष्ठ २४ 
( ६५७ ) 

प्रश्न :-आकाश के एकप्रदेश में अनन्त परमाणु और अनन्त जीवों 
के प्रदेश कैसे रह सकते हैं ? 

उत्तर :- जिसका जो स्वभाव हो, उसमें कोई मर्यादा या हद नहीं 
हो सकती; स्वभाव तो सेव भ्रमय दित और असीम ही होता है। लोक 
में स्थित अनन्त परमाणु सूक्ष्महूप से आवें तो उन्हें आकाश का एकप्रदेश 
अवगाहन देता है; ऐसा अ्रवगाहन देने का झाकाश का श्रमर्यादित स्वभाव 
है। श्राकाश के एकप्रदेश में इतना असीम सामर्थ्य है कि अनन्त पुदुगलों 
और अनन्त जीवों के प्रदेशों को तथा घर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय श्र 
काल के एक-एक प्रदेश को एक साथ अ्रवगाहन दे सकता है । 

जितने क्षेत्र में एक परमाणु रहता है, ग्राकाश का एकप्रदेश उत्तने 
ही मापवाला होता है; किन्तु उसमें अनन्त को अ्वगाहन देने को अ्माप 
सामर्थ्य है । देखो ! यह सारी बातें कहने का मूल तात्पयें तो इन सबको 
जाननेवाली एक समयवर्त्ती ज्ञानपर्याय की सामर्थ्यं बताने का हैं। 

एकसमय की ज्ञानपर्याय अनन्तानन्त पदार्थों को, उनकी भूत- 
भविष्य की पर्यायों सहित जान लेती है। अरे ! जब जड़रूप श्राकाश का 
एकप्रदेश भ्रनन्त रजकण को स्थान दे स कता है तो उसको जाननेवाले 
जीव के ज्ञायकस्वभाव की सामय्यें: का क्या कहना ? वह तो अमर्यादित, 
अमाप और अनन्त है ही। गजब वात है ! अरे! यह तो अपना ही 
हित करने की बात है; दुसरों को समझाने के लिये नहीं। अपने ज्ञान की 
सामथ्ये स्वयं समभकरर, श्रद्धा में लेकर श्रन्दर में समाने के लिए है । 

श्रीमद राजचन्द्रजी कहते हैं कि - “ज़ो समझा वह .समा गया, 
बाह्य में कहने के लिये रुका नहीं” । अहा हा ! ऐसे स्वभाव का माहात्म्य 
जिस पर्याय में झ्राया, वह पर्याय अन्दर में प्रविष्ट हुए विना रहे नहीं, और 


भगवान आत्मा से भेंट करे ही ॥१५॥ 
- आत्मघर्स : अगस्त १६७६, पृष्ठ २४ 


( ६४५८ * 
: प्रश्न :- एक पुद्गलपरमाणु के दो टुकड़ नहीं हो सकते, क्योंकि 
वह अत्यन्त छोटा है, तो फिर उसमें भ्रनन्‍्त ग्रुण किसप्रकार हो सकते हैं ? 
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उत्तर :- एक परमाणु के दो भाग नहीं हो सकते; इतना सुक्ष्म 
होने पर भी उसमें अनन्त गुण (जीव के ग्रुणों के समान) हैं। भश्रहम हा ! 
ऐसा वस्तु का स्वभाव सर्वेज्ञ ने देखकर, जानकर कहा है। आत्मा स्वयं 
ही सर्वेशस्वभावी है। एक परमाणु और उसके अनन्त परमाणुओं का 
एक स्कन्ध तथा ऐसे अनन्त स्कन्‍्धों का एक महास्कन्ध - इन सव को 
जाननेवाला आत्मा सर्वेज्ञस्थभावी है । इस सर्वेज्ञस्वभावी आत्मा की सच्ची 
श्रद्धा करनी है, क्योंकि श्रद्धा-ज्ञान को सम्यक्‌ किए विना समस्त तप- 
त्याग संसार-भ्रमण के कारण हैं ॥१६॥ 
- आत्मधमम : अगस्त १६७६, पृष्ठ २४ 
( ६५६ ) 
प्रश्त :- एक सुक्ष्मपरमाणु श्रथवा सृक्ष्मस्कन्ध क्‍या अ्रकेला स्थूल- 
रूप से परिणमन करता है ? 
उत्तर : - नहीं, - दूसरे स्थूलस्कन्ध के साथ मिलने पर ही उसमें 
स्वयं स्थूलरूप परिणमन होता है। जिसप्रकार अ्रनादि का श्रज्ञानी जीव, 
ज्ञानी के निमित्तपूर्वेक ही ज्ञानी होता है; उसीप्रकार स्थूलस्कन्ध के 
निमित्तपूर्वक ही दूसरा सूक्ष्मस्कन्ध या परमाणु स्थूलरूप से परिणमन 
करता है। यह शभ्रनादि नियम है ॥२०॥ 
॒ - आात्मघर्म : अक्टूबर १६७७, पृष्ठ २३ 
( ६६० )  -'ा 
प्रश्न :- एक परमाणु को अ्रांख से अ्रथवा सृक्ष्मदर्शी यन्त्रादि से 
देख सकते हैं क्या ? लि मी 
उत्तर :- नहीं, - पाँच इन्द्रियों सम्बन्धी ज्ञान् का वह विषय नहीं 
है। अवधिज्ञान से परमारु को जान.सकते हैं; किन्तु अवधिज्ञान वाहर के 
किसी साधन से होता नहीं, भ्रवधिज्ञान श्राख से भी जानता नहीं; तथा 
परमाणु को जान सके ऐसा सुक्ष्म अवधिज्ञान तो ज्ञानी के ही होता है - 
भ्ज्ञानी को ऐसा अ्रवधिज्ञान, नहीं -.होता । श्र्थात यह नियम है कि जो 
एकत्वेरूप परम आत्मा को जानता है, वही परमाणु को जान सकता 
है ॥२१॥ .... -आत्मषर्म : अक्टूबर १९७७, पृष्ठ २३ 
(६६१ ) 
- प्रश्न :- आपके संमयसार में अध्यात्म, का विषय- सूक्ष्म है। हम 
तो यात्रा करने आये हैं, भ्रत: हमें कोई सरल बात बताइये ? 
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उत्तर :- हम तो सबको भगवान्‌ देखते हैं। अन्दर नित्यानन्द प्रभु 

त्रिकाली चेतन्य भगवान्‌ विराजमान है, उसके आश्रय से घमम होता है। 

विकल्प और:पर का लक्षः: छोड़कर अन्दर में भूता्थेस्वभावी भगवान का 
'आश्रय ही करने योग्य कार्य है॥२२॥ ' 


, 5“ आत्मघमे : मई १६७७, पृष्ठ २५ 
( ६६२ ) 


प्रश्न :- वत्तेमान में कोई केवलज्ञानी दिखाई नहीं देता, श्रत 
केवलज्ञान सिद्ध नहीं होता ? - 


उत्तर :- केवलज्ञान असिद्ध नहीं है - ऐसा कषायप्राभृत-जयघवला 
पुस्तक १, पृष्ठ ४४ में कहा है। क्योंकि स्व-संवेदन-प्रत्यक्ष हारा केवलज्ञान 
के अंशरूप ज्ञान की निर्वाघपने उपलब्धि होती है। भ्रर्थात्‌ मति- 
ज्ञानादिक केवलज्ञान के अंशरूप हैं और उनकी उपलब्धि स्व-संवेदन 
प्रत्यक्ष से सभी को होती है, इसलिये केवलज्ञान के अ्रंशरूप अवयव प्रत्यक्ष 
हैं और अवयव के प्रत्यक्ष होने पर अवयवी (केवलज्नान) को परोक्ष 
कहना युक्त नहीं है ॥२३॥। - आत्मघम : जून १६८०, पृष्ठ २८ 

४ ( ६६३ ) 

प्रश्न :- अनेकान्त क्या है, तथा जेनशासन शौर उसकी व्यवस्था 
क्‍या है ? 

उत्तर :- एक वस्तु में वस्तुपने की निपजानेवाली परस्पर विरुद्ध 
दो शक्तियों का प्रकाशित होना वह अनेकान्त है । जो वस्तु नित्य है, वही 
अनित्य है; जो एक है, वही अनेक .है,_- इसप्रकार जो प्रकाशित करता 
है, वह जेनशासन का रहस्य है। अन्य प्रकार से कहेँ तो जो सत्ता को 
अभेद द्रव्यरूप कहे, वह निश्चय भौर जो उसी सत्ता को गुणमेदरूप कहे, 
वह व्यवहार - यह अनेकान्त है। अनेकान्त में विशेष तो यह है कि जो 
वस्तु हे उसी वस्तु में विरुद्ध दो शक्तितयाँ हैं। नित्य और अनित्य वस्तु 
स्वयं ही है। यह ज्ञान की पर्याय शब्द सुनने से वदलकर नई उत्पन्न हुई है, 
वह शब्द से नहीं हुई, अपने से ही हुई है। ज्ञान की पर्याय बदलकर नई- 
नई होती हैँ, वह शास्त्र बाँचने से नहीं: होती, किन्तु अपने से ही होती हैं । 
स्वयं ही नित्य और अनित्य घर्मरूप दो विरुद्ध शक्तियों से प्रकाशित हो 
उसको जेनशासन का अंनेकान्त कहते हैं। एक तत्त्व में दूसरे तत्त्व 
का अभाव है। जो तत्त्व है, वह अपने से - है भर पर से नहीं है - यही 
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अ्रनेकान्त है - यही जेनशासन है। जो पदार्थ है, उसकी व्यवस्था अपने 

से ही व्यवस्थित होती है- यही जेनशासन की व्यवस्था की व्यवस्था 

है ॥॥२४॥। - आत्मघमम : जुलाई १६८१, पृष्ठ २० 

( ६६४ ) | 

प्रश्न :- अभव्य को केवलज्ञान का आवरण करनेवाला केवल- 
ज्ञानावरणी है या नहीं ? 

उत्तर :- है, अ्रभव्य को भी शकित श्रपेक्षा से केवलज्ञान है श्रर्थात्‌ 

उसके भी केवलज्ञान होने की शक्ति विद्यमान है, भ्रतः केवलज्ञानावरणी 

आवरण होता है ॥२५॥। - आत्मघर्म : दिसम्बर १६७७, पृष्ठ २८ 


( ६६५ ) 
प्रश्न :- प्रवचन तो वर्षों से सुनते भरा रहे हैं, श्रव तो अन्दर जाने 
का कोई संक्षिप्त मार्ग बताइये ? जीवन श्रल्प रह गया है ? 
उत्तर :- आत्मा अकेला ज्ञानस्वभाव चिद्धन है, अ्रमेद है, उसकी 
दृष्टि करो । भेद के ऊपर लक्ष करने से रागी जीव को राग उत्पन्न होता 
है, इसलिए भेद का लक्ष छोड़कर अ्रभेद की दृष्टि करो- यह संक्षिप्त 
सार है ॥२६॥ - वीतराग-विज्ञान : अ्रप्नेल १६८४, पृष्ठ २६ 
( ६६६ ) 
न भश्त :- राग को सुख का साधन माननेवाला क्या भूल करता 
? 
उत्तर :- जिसने राग को सुख का साधन माना, उसकी मान्यता में 
यह बात बेठ गई कि जहाँ राग नहीं होगा, वहाँ सुख भी नहीं होगा । राग 
के बिना अतीन्द्रिय वीतरागसुख होता है - यह वात उसकी श्रद्धा में नहीं 
आई और जहाँ भ्रतीन्द्रियसुख की श्रद्धा भी न हो, वहाँ उसका उपाय भी 
केसे बन सकेगा ? राग के एक विकल्प को भी जो जीव सुख काया 
ज्ञान का साधन मानता है, वह जीव इन्द्रियविषयों में ही सुख मानता है 
और आत्मा के स्वयंभू” सुखस्वभाव को नहीं मानता ॥२७॥ 
- आत्मधर्मे : फरवरी १६८३, पृष्ठ २५ 
( ६६७ ) 


हि अश्त :-- यह सब कुछ जानने में श्राता है, फिर भी शआात्मा जानने में 
क्यों नहीं आता ? अप 
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६ ६६५. ). - 
ु उत्तर :- यह सब ज्ञात हो रहा है, उसका ज्ञाता कौन है ? जिस 
सत्ता में यह सव जानने में श्रा रहा है, उसका जाननेवाला जानने में नहीं 
आता - यही भ्रम है। यह शरीर है, मकान है, घन है, स्त्री-पुन्नादि हैं, 
ऐसा जो जानने में आता है, वह किसमें ज्ञात होता है? यह सब जाना 
जाता है, वह जाननेवाले की सत्ता में ज्ञात होता है। जाननेवाले की सत्ता 
की मुख्यता में यह सब ज्ञात होता है। इस जाननेवाले को जाने नहीं, 
माने नहीं; यह भ्रम ही चौरासी के अवतार में भटकाने का कारण है। 
शरीरादि तो इस जाननेवाले से भिन्न वस्तु है, उससे भिन्न रहकर जानने- 
वाला अपनी सत्ता में खड़ा रहकर जानता हैं। इस जाननेवाले को जाने 
और माने तो भवश्रमंण से छुटकारा मिल सकता हैं ॥२८॥ 
- आत्मघमम : नवम्वर १६५८०, पृष्ठ २७ 
| ( ६६६ ) 
प्रश्त :- अज्ञानी पुरुष का संसार क्या है और आत्तमज्ञान शून्य 
विद्वान्‌ का संसार क्या है ? ; 
उत्तर :- जो पुरुष भ्रज्ञानी है भर्थात्‌ वास्तविक रीति से हिताहित 
को जानता नहीं है, उसका संसार तो स्त्री-पन्नादि ही हैं। परन्तु जो विद्वान 
है, शास्त्रों का भ्रक्षराम्यास भी विशदरूपेण कर चुका है, अ्रनेकों इलोक- 
गाथायें अपने स्मृति-पटल पर अंकित कर चुका है, किन्तु आ्रात्मज्ञान से 
शून्य है, उसका संसार शास्त्र हैं ॥२९॥ 
- आत्मधर्म : फरवरी १६७६, पृष्ठ २६ 
( ६७० ) 
प्रश्न :- अनन्तानुबन्धी लोभ किसे कहते हैं ? 
उत्तर :- अपनी स्वभावपर्याय (सम्यर्दर्शनादि ) प्रगट करू, तभी 
वास्तविक सन्‍्तोष है - ऐसा न मानकर शभ्रज्ञानी जीव अशुभ में शुभ में आा 
जाये, उसी में सन्‍्तोष मान छेता है अर्थात्‌ शुभराग में ही सन्तुष्ट होकर 
उसी में अटक जाता है। ऐसे जीव को वास्तव में राग का लोभ है और 
इसी को अनन्तानुंबन्धी लोभ कहते हैं ॥॥३०।॥। 
| . » ओत्मघर्म : सितम्बर-१६८२, पृष्ठ २४ 
. (६७१ ) 
प्रश्न :- मिथ्यादृष्टि के ज्ञान में द्रव्यस्वभाव भासित नहीं होता तो 
क्या उसे द्रव्य का श्रभाव है ? 


श्ड 
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उत्तर :- मिथ्याइष्दि की छद्म-भागसित, नहीं.होतिा, इसलिये उसके 
ज्ञान में द्रव्य अभावरूप है। शोतीःकोल्‍तमर की द्रव्य भी भासित होता 
है, इसलिए अज्ञानी के द्वव्य को ज्ञानी भगवानस्वरूप देखता है। किन्तु 
अज्ञानी को तो द्रव्य दिखाई ही नहीं पड़ना, श्रतः उसकी दृष्टि में तो 
द्रव्य अभावरूप ही है ॥३१॥ . - आत्मधर्म : फरवरी १६७८, पृष्ठ २८ 
( ६७२ ) 
प्रश्त :- अज्ञानी जीव को मोक्ष की श्रद्धा है या नहीं ? 
उत्तर :- मोक्ष की श्रद्धा अ्रज्ञानी को नहीं है, क्योंकि शुद्धक्ञानमय 
आत्मा को वह जानता नहीं; इसलिए उसे मोक्ष की भी श्रद्धा नहीं है और 
मोक्ष की श्रद्धा हुए विना जितने भी ज्ञास्त्र पढ़ जाय तथापि श्रात्मा का 
लाभ नहीं हो सकता - सम्यग्शञान नहीं हो सकवा। शास्त्रों का हेतु तो 
शुद्धज्ञानमय आत्मा दर्शाकर मोक्ष के उपाय में उद्यमवन्त करना है, परन्तु 
जिसे मोक्ष की श्रद्धा ही नहीं उसे शास्त्र पढ़ना कंसे गुणकारी होगा? 
ग्यारह अंग पढ़ने पर भी अ्रभव्य श्रज्ञानी रहता है ॥३शा। ेल्‍ 
- आत्मधर्म : जुन १६८०, पृष्ठ २८ 


( ६७३ ) 
प्रश्व :- न्याय भौर तक से तो यह वात जमती है, किन्तु अन्दर 
जाने का साहस क्यों नहीं हो पाता ? 


उत्तर :- अन्दर में पहुँचने का जितना पुरुषार्थ होना चाहिए उतना 
नहीं बन पाता, इसी लिए बाहर भटकता रहता है। अन्दर जाने की रुचि 
नहीं इसीलिए उपयोग अन्दर जाता नहीं ॥३३॥ 
“ आत्मधर्मः मार्चे १६८०, पृष्ठ २५ 
( ६७४ ) 
प्रश्न :- ज्ञान का स्वभाव जानने का ही है, तो स्वयं अपने को क्‍यों 
नहीं जानता ? 
उत्तर :- ज्ञान स्वयं को जानता है; उसका स्वभाव स्वयं को जानने 
का है; परन्तु अ्ज्ञानी की दृष्टि तो प्र के ऊपर है, श्रत: स्वयं को जानता 
नहीं, पर में अधिकता पड़ी है श्रर्थात्‌ पर को अधिक मानने के कारण स्वयं 
अपने को नहीं जानता । अभ्रधिकपने का इसका बल पर में जाता है, अतः 
अपने को नहीं जान पाता ॥३४. - आत्मघसे : माचे १६७८, पृष्ठ २६ 
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